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९.९ प्रकाशकीय निवेदन 3. , 


जिज्ञासुओँमें परमसत॒श्रुतके प्रति सत्रुचि जागृत करनेके द्ेतु परम निष्कारण 
करुणाभावन प० ऋ० श्रीमद्जीने बम्बईमें परसश्रुत प्रभावक मण्डलकी स्थापना की थी । 
और श्रीमद्राजच॑द्रजेनशाल्मालाके नामसे अनेक सत्‌को प्रकट करनेवाले अनेक अन्थपुष्प 
निकाले गये । वैसे श्री भोजकवि-विरचित यह गन्थपुष्प द्व्यानुयोगतकेणा बी० नि० सम्वत्‌ 
२४३२ में प्रकाशित किया गया था। 

काछान्तरमें, इस मण्डछका प्रकाशन-कार्य श्रीमद्राजचंद्र आश्रमके हस्तांतर्गत 


प्राप्त हुआ । निरन्तर माँग रहने पर एवम्‌ आवश्यकता समझकर इस दितीयाबृत्तिको 
जिज्ञासुओंके कर-कमलोंमें प्रस्तुत करते हुए हृदय हृषविभोर दोरहा है । 


बोद्धिक क्षयोपशमकी नन्‍्यूनताके कारण अशुद्धियाँ रह जाना सस्भव है। अत्तः 
सुज्ञ पाठक शुद्ध करके पढ़े' और क्षमा करें। 


श्रीमद्राजचंद्र आश्रम 
अगास निदक न 
३००६ रावजीभाई ७० देसाई- 


इस युगके महान्‌ तत्त्ववेत्ता 
श्रीमद्‌ राजचन्द्र 


इस थुगके महान पुरुषोंमे श्रीमद्राजचन्द्रजीका नाम बड़े गौरवके साथ लिया जाता 
है। वे विश्वकी सद्दान्‌ विभूति थे। अद्भत प्रभावशाली, अपनी नामवरीसे दूर रहनेवाले गुप्त 
मद्दात्मा ये। भारतभूमि ऐसे दी नर-रत्नोंसे वसुन्धरा मानी जाती है। 


जिस समय मलुष्यसमाज आत्मघधर्मको भूलकर अन्य वस्तुओमें धर्मकी कल्पना या 
सान्यता करने लगता है, उस समय उसे किसी सत्य मार्गदर्शककी आवश्यकता पढ़ती है | प्रकृति 
ऐसे पुरुषोंको उत्पन्न कर अपनेको धन्य मानती हे । श्रीमद्जी उनमेंसे एक थे। श्रीमद्राजचन्द्र- 
जीका नाभ तो प्रायः बहुतोंने सुन रक्खा है, ओर उनका कारण भी यह है कि राष्ट्रपिता मद्दात्मा 
गाधीजीने अपने साहित्यमे इनका जहाँ तहाँ सम्मानपूर्वक उल्लेख किया हैं। वे स्वय॑ इनको धर्सके 
सम्बन्धमे अपनाम मार्गदर्शक सानते थे । मद्दात्माजी लिखते हैं. क्रि-“मेरे ऊपर तीन पुरुषोंने गहरी 
छाप डाली है--टाल्सटॉय, रस्किन और राजचन्द्रभाई । टाल्सटॉयने अपनो पुस्तकों द्वारा और 
उनके साथ थोड़े पत्रव्यवद्ारसे, रस्किनने अपनी पुस्तक “अन्ठु दिस छारंट” से, जिसका गुजराती 
नाम मैंने 'सर्वोद्य” रक्खा है, और राजचन्द्रभाईने अपने गा परिचयसे | जब मुझे हिन्दू 
धममे शक्ल उत्पन्न हुई उस समय उसके निवारण करनेमे राजचन्द्रभाईने मुझे चडी सहायता 
पहुंचाई थी। ई० सन्‌ १८९३ में दक्षिण अफ्रीका मैं कुछ क्रिश्वियन सज्जनोंके विशेष परिचयमे 
आया था। अन्य धर्मियोंको क्रिश्चियन बनाना, द्वी उनका प्रधान व्यवसाय था। उस समय 
मुझे हिन्दू धर्ममे कुछ अश्रद्धा दो गई थी, फिर भी मैं मध्यस्थ रहा था। हिन्दुस्तानमे जिनके 
ऊपर मुझे श्रद्धा थी उनसे पत्रव्यवद्दार किया। उनमे राजचन्द्रभाई मुख्य थे। उनके साथ मेरा 
अच्छा सम्बन्ध हो चुका था| उनके प्रति मुझे मान था | इसछिए उनसे जो कुछ मुझे मिल सके 
डसको श्राप्त करने का विचार था। मेरी उनसे सेंट हुईं। उनसे मिलकर मुझे अत्यन्त शान्ति 
मिली। अपने धर्ममे दृढ भ्रद्धा हुईं। मेरी इस स्थितिके जवाबदार राजचन्द्रस़ाई हैं। इससे-मेरा 
उन प्रति कितना अधिक सान द्दोना चाहिये, इसका पाठक स्वय॑ अनुमान कर सकते है।” 


सदहात्माजी आगे और भी छिखते हैं. कि--राजचन्द्रभाईके साथ मेरी भेट जौलाई 
सन्‌ १८९९ मे उस दिन हुई थी कब मैं विछायतसे वम्बई आया था। उस समय मैं रंगूनके 
प्रख्यात जौहरी प्राणजीवनदास मेहवाके घर उतरा था | राजचन्द्रमाई उनके बढ़े भाईके जमाई 
होते थे। प्राणजीवनदासने राजचन्द्रभाईका परिचय कराया। वे राजचन्द्रभाईको कविराज 
कहकर पुकारा करते थे। विशेष परिचय देते हुए उन्होंने कद्दा--ये एक अच्छे कवि हैं और 
हमारे साथ व्यापार में लगे हुए हैं। इनमें बड़ा ज्ञान है, शतावधानो हैं । 





श्रीमदू राजचं द्र 


ज्ञ़न्म * ववाणिया देहविलिय : राजकेट 
वि २. १९२४ कातिक पृर्णिमा वि. स १९८७ चेत्र चदी ५ 
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आल, 


श्रीमदूजीका जन्म वि० सं० १९२४ कार्तिक शुक्ला पूर्णिमाको सौराष्ट्र मोरवी 
राज्यान्तगंत चवणिया गावमे वणिक जातिके दआश्रीमाली कुछमें हुआ था। इनके पिताका नाम 
रवजीभाई पंचाणमाई मेहता और साताका नाम देवाबाई था। इनके एक छोटा भाई और 
४ बहिने थीं । घरमे इनके जन्मसे बडा उत्सव मनाया गया। श्रीमदूजीने अपने सम्बन्धमे जो 
बातें लिखी हैं वे बडी रोचक और समझने योग्य है । वे लिखते हैं-- 


“छटपनकी छोटी समझमें, कौन जाने कहाँसे ये बड़ी बड़ी कल्पनाएं आया करती थीं । 
सखकी अभिलापा भी कुछ कम न थी, और खुखमे भी मह॒र, बाग बगीचे, स्ली आदिके मनोरथ 
किये थे, किन्तु मनमे आया करता था कि यह सब क्या हे ? इस प्रकारके विचारोंका यह 
फल निकला कि न पुनर्जन्म हे, और न पाप दे, और न पुण्य है, सुखसे रहना ओर सं सारका 
सेवन करना । बस, इसीमे ऋृतकृत्यता है । इससे दूसरी झंझटोंमे न पड़कर धर्की वासना 
भी निकाछ डाछो। किसी भी धमके लिये थोड़ा बहुत भी मान अथवा श्रद्धाभाव न रहा। 
किन्तु थोडा समय बीतनेके बाद इसमेंसे कुछ ओर ही होगया । आत्मामें बडा भारी 
परिवतेन हुआ, कुछ दूसरा ही अलुभव हुआ, ओर यह अनुभव ऐसा था, जो प्रायः शब्दोमें 
व्यक्त नहीं किया जा सकता और न जडवादियोंकी कल्पनामें भी आसकता | वह अनुभव 
क्रमसे बदटा ओर बढकर एक 'तू दी तू ही? का जाप करता हे |“ एक दूसरे पन्नमे अपने 
जीव॑नको विस्तारपूवंक लिखते हैं फि--“बाईस वर्षकी अल्पवयमे मैने आत्मा सम्बन्धी, 
मन सम्बन्धी, वचन सम्बन्धी, तन सम्बन्धी, और धन सस्बन्धी अनेक रंग देखे हैं. | नाना 
प्रकारकी सृष्टिरचना, नाना प्रकारकी साँसारिक छहर ओर अनन्त दुःखके मूल कारणोंका 
अलेक प्रकारसे मुझे अनुभव हे । तत्वज्ञानियोंने ओर समर्थ नास्तिकोने जेसे जेसे विचार 
किए हैं उसी तरहके अनेक मैंने इसी अल्पवयमें किए है । महान चक्रवर्ती द्वारा किए गए 
ठृष्णापूण विचार ओर एक निम्पृद्दी आत्मा द्वारा किये गए निस्प्रहापूर्ण विचार भी मैने 
-किए हैं | अमरत्वकी सिद्धि ओर क्षणिकत्वकी सिद्धि पर मैंने खुब मनन किया है। अल्पवयमे 


ही मैंने महान विचार कर डाले हैं, ओर मद्दान्‌ विचित्रताको प्राप्ति हुई है | यद्दा तो अपनी 
समुच्रय वय-चयों लिखता हूँ'-- 


जन्मसे सात वषकी बालवय नितान्त खेल कूदमे ह्वी व्यतीत हुई थी। उस समय 
मेरी आत्मासें अनेक प्रकारक्नी विचित्र कल्पनाएं उत्पन्न हुआ करती थीं । खेल कूदमें भी 


विजयी होने ओर राजराजेश्वर जेसी ऊँची पदवी आप्त करनेकी मेरी परम अभिलाषा 
रहा करती थी | 

स्परति इतनी अधिक अबलर थी कि चैसी स्थ्ृति इस फालूमें, इस क्षेत्रमें बहुत ही थोड़े 
मनुष्यों की द्ोगी। मै पढनेसे श्रमादी था, बात बनानेमें होशियार खिछाड़ी और बहुत आनन्दी 
जीव था। जिस समय शिक्षक पाठ पढाता था उसी समय पढकर मै,उसका भावाथे सुना दिया 
करता था | बस, इतनेसे मुझे छुट्टो मिछ जाती थो | झुझमें श्रीति ओर वात्सकछय बहुत था। 
सैं सबसे मित्रता चाहता था, सबसें भ्रादृभाव हो तो सुख है, यह विश्वास मेरे सनमें स्वाभाविक 


( ६) 


रूप से रहता था। मनुष्योंमे किसी भी प्रकार जुदाईका अंकुर देखते ही मेरा अन्तःकरण रो 
पडता था। आठवें वर्षमे मैंने कविता लिखी थी, जो पीछेसे जाँच करने पर हन्दशाश्रके 
नियमानुकूल थी । 


उस समय मैंने कई काव्यप्रन्थ लिखे थे, अनेक प्रकारके और भी बहुतसे ग्रन्थ देख 
डाले थे । मै मनुष्य जातिका अधिक विश्वास था। 


मेरे पितामद ऋष्णकी भक्ति किया करते थे । उस वयमें मैंने उनके कृष्ण-कीत्तन 
तथा भिन्न भिन्न अवतार सम्बन्धो चमत्कार सुने थे। जिससे मुझे उन अवतारॉमें भक्तिके 
साथ प्रीति भी उत्पन्न होगई थी, और रामदासजी नामके साघुसे मैने बाल-लोछामे फंठी 
भी वंधवाई थी । मैं नित्यद्दी क्ृष्णके दर्शन करने जाता था, अनेक कथाएं सुनता था, 
जिससे अवतारोंके चमत्कारों पर वार बार मुग्ध होजाया करता था, और उन्हें परमात्मा 
मानता था । % १८» गुजराती भाषाकी पाठशाछाकी पुस्तकोंमे कितनी ही जगह जगत्कताके 
सस्बन्धमे उपदेश हैं, वह मुझे दृढ़ दो गया था। इस कारण जैन लोगोंसे घृणा रद्दा करती 
थी । कोई पदार्थ बिना बताए नहीं बन सकता, इसलिये जैन भूख हैं, उन्हें कुछ भी खबर 
नहीं । उस समय प्रतिमा-पूजनके अभ्रद्धाहु छोगोंकी क्रिया मुझे वैसे दी दिखाई देती थी, 
इसलिये उन क्रियाओऑंकी मलिनताके कारण मैं उनसे बहुत डरता था, अर्थात्‌ वे क्रियाये 
मुझे पसन्द नहीं थीं । 


मेरी जन्मभूमिमे जितने वणिक छोग रहते थे, उन सबकी कुछ-श्रद्धा यद्यपि मिन्न 
मिन्न थी फिर भी चह थोडी बहुत प्रतिमा-पूजनके अश्रद्धालुलों के समान थी । 


लोग मुझे प्रथमसे ही शक्तिशाली ओर गाँवका नामाँकित विद्यार्थी मानते थे, इससे 
मैं कभी कभी जनमंडलूमे वेठकर अपनी चपल शक्ति बतानेका प्रयत्त किया करता था। 


वे लोग कंठी बाँधनेके कारण वार वार मेरी द्वास्यपू्ंक टीका करते, तो भी मैं 
उनसे बादविवाद करता और उन्हे समझानेका प्रयत्न फरता था। 

धीरे-धीरे सुझे जेनोंके प्रतिक्रण सूत्र इत्यादि अन्य पढनेको मिले। उनमे बहुत 
विनयपूर्वक जगतके समस्त जीवबोंसे सेन्नीभाव प्रकट किया है। इससे मेरी उस ओर प्रीति 
हुई और प्रथममे रह्दी। परिचय बढता गया । स्वच्छ रहनेका और दूसरे आचार विचार 
भुझे वैष्णवोंके ही प्रिय थे, जगत्कवोकी भी श्रद्धा थी। इतनेमे कंठी दृट गई, और उसे दुबारा 
मैंने नहीं बाधी । उस समय बाँधने न बाँधनेका कोई फारण मैंने नहीं हृ'ढा था । यह मेरी 
तेरद चर्ष की वयचयों है । इसके बाद अपने पिताकी दुकानपर बैठने छगा था। अपने 
अक्षरोंकी छटाके फारण फच्छ दरबारके सहलमें लिखनेके लिए जब जब घुलाया जावा था 
तब वहां जाता था । दुकान पर रहते हुए मैंने अनेक प्रकारका आनन्द किया है, अनेक 
पुस्तकें पढ़ी हैं, राम आदिके 'चारित्रों पर कविताएं रची-हैं, सासारिकठृष्णाए' की हैं, तो 
भी किसीको मैंने कम-आधिक भाव नहीं कहा, अथवा किसीको कम ज्यादा ,दौछकर नहीं 
दिया, यह मुझे वराबर याद हैं ।” 


( ७) 
इस पर से स्पष्ट ज्ञात होता है कि वे एक अति संस्कारी भात्मा थे । बड़े बड़े विद्वाच्‌ भी जिस 
आत्मा फी ओर छक्ष्य नहीं देते उसी आत्माकी ओर श्रीमदूजीका बाल्याकालसे लक्ष्य तीत्र था। 
आत्माके अमरत्व तथा क्षणिकत्वके विचार भी कुछ कम नहीं किये थे | कुलश्रद्धासे जेन धर्मको 
अंगीकार नहीं किया था, ढेकिन अपने अनुभवफे बलपर उसे सत्य सिद्ध करके अपनाया था । 
जैन धर्मके सत्य सिद्धान्तोंको श्रीमदूजीने अपने जीवनमें उतारा था और मुसुक्षुओंको भी 


तदनुरूप बनानेका बोध देते थे। बरतेमान युगमें ऐसे मद्दात्माका आविभाव समसाजके लिये 
सौभाग्यकी बात छे। ये सतमतान्तर में मध्यस्थ थे । 


आपको जातिस्मरण ज्ञान था अर्थीत्‌ पूवभव जानते थे! इस सन्बन्धमें सुसुक्षुभाई 
पदमशीभाईने एक वार उनसे पूछा था और उसका स्पष्टीकरण स्वयं उन्होंने अपने मुखसे किया 
था| पाठकोंकी जानकारीके लिये उसे यहाँ दे देना योग्य समझता हू । 


पद्मशीभाईने पूछा--“आपको जातिस्मरण-ज्ञान कब और केसे हुआ ?” 


श्रीमद्जीने उत्तर दिया--“जब मेरी उम्र सात वर्षकी थी, उस समय ववाणियामें 
अमीचन्द नामके एक सदूगृहस्थ रहते थे। वे पूरे लम्बे-चौड़े, सुन्दर ओर गुणवान थे | उनका 
भेरे ऊपर खूब प्रेम था | एक दिन सपके काट खानेसे उनका तुरन्त देह्दान्त हो गया। आसपासके 
भनुष्योंके मुखसे इस वातको सुनकर मै अपने दादाके पास दौड़ा आया। मरण क्या चीज है ९ 
इस बातको में नहीं जानता था, इसलिये मैने दादा से कद्दा--दादा | अमीचन्द्‌ मर गए क्‍या ? 
मेरे दादाने उस समय विचारा कि यह बालक है, मरणकी बात करनेसे डर जायगा, इसलिए 
उन्होंने--जा भोजन फरले, यों कहकर मेरी बातको टालनेका भ्रयत्न किया | 'मरण' शब्द उस 
छोटे जीवनमें मैने प्रथम बार ही सुना था | मरण क्या वस्तु हे, यह जाननेकी मुझे तीत्र आकांक्षा 
थी। वारस्वार में पूर्वोक्त प्रनन करता रद्दा । अन्तमे वे बोले--तेरा कहना सत्य है अर्थात्‌ 
अमीचन्द मर गए है । मैंने आम्वर्यपूवेक पूछा--मरण क्या चीज है ? दादाने कद्दा-शरीरमेंसे 
जीव निकल गया है और अब चद्द दलन-चलन आदि कुछ भी क्रिया नहीं कर सकता, खाना-पीना 
भी नहीं फर सकता। इसलिए अब इसको तालाबके समीपके इमशानमे जला जायगे। 


मैं थोडी देर इधर-उधर छिपा रद्दा। बादमे ताछाब पर जा पहुंचा | तट पर दो शाखा- 
घाछा एक बबूलका पेड था, उसपर चढकर मैं सामनेका सब दृश्य देने छगा। चिता जोरोसे 
जल रही थी, घहुतसे आदमी उसको घेरकर चेठे हुए थे | यह सव देखकर मुझे विचार आया-- 
मनुष्यको जलानेमें कितनी ऋरता ! यह सब क्या? इत्यादि विचारोंसे आत्म-पट दूर हो गया।” 


एक विद्वानने श्रीमदूजोको, पू्त जन्मके सम्बन्धमें अपने विचार प्रकट फरनेके लिए 
लिखा था। उसके उत्तरमे उन्होंने जो कुछ लिखा था, वह निम्न प्रकार है-- 

“कितने दी निणयोंसे मैं यद्ध मानता हू कि, इस काछमे भी कोई कोई भहददात्मा पहले 
भवको जातिस्मरण ज्ञानसे जान सकते हैं, और यह जानना कल्पित नहीं परन्तु सम्यक्‌ (यथार्थ) 


( ८) 
होता है। उत्कृष्ट संवेग, ज्ञान-योग और सत्संगसे यह ज्ञान प्राप्त दोता है, अथीत्‌ पूर्वभव 
अत्यक्ष अनुभवमे आ जाता है । है 


जबतक पूर्वंभव गम्य न द्वो तव तक आत्मा भविष्यकालफे लिए अंकितमावसे घर्म-प्रयलन 
किया करती है, और ऐसा संझ्ंकित प्रयत्न योग्य सिद्धि नहीं देता ।” पुनर्जन्मकी सिद्धिके लिए 
श्रीमद्जीने एक विस्तृत पत्र लिखा हैँ जो “भ्रीमद्‌ राजचन्द्र” भन्थमे प्रकाशित ह। पुनर्जन्म 
सम्बन्धी इनके विचार बड़े गम्भीर और विशेष त्रकारसे मनन फरने योग्य हैं । 


१९, वर्षकी अवस्थामें श्रीमद्जीने एक बड़ी सभामे सो अवधान ऊिए थे, जिस देखकर 
उपस्थित जनता दांतों तले उंगली दवाने लगी थी । 


अंभेजीके प्रसिद्ध पत्र 'टाइम्स ऑफ इण्डिया” ने अपने ता० २४ ज्ञनवरो १८८७ के 
अंकमे श्रीमद्जीके सम्बन्धमें एक लेख लिखा था जिसका श्ीप क था 'स्मरण शक्ति तथा मानसिक 
शक्तिके अद्भुत प्रयोग ! 


“रामचन्द्र रवजीभाई नामके एक १५९ वर्षके युवा हिन्दूकी स्मरणझक्ति तथा मानसिक 
शक्तिके प्रयोग देखनेके लिये गत शनिवारको संध्या समय फरामजो कावसजो इन्ह्टीटयूटमें देशी 
सज्ननोंका एक अन्य सम्मेलन हुआ था। इस सम्मेलन के सभापति डाक्टर पिटसन नियुक्त हुए 
थे। भिन्न भिन्न जातियोंके दश्शकोंमे से दस सज्वनोंकी एक समिति संगठित फी गईं। इन सज्जनोंने 
दूस भाषाओंके छ छ शब्दोंके दस चाक्य चनाकर लिख लिए और अक्रमसे चारो बारीसे सुना 
दिए। थोड़े ही समय बाद इस हिन्दू युवकने दर्ओकोंके देखते देखते स्मृतविकि घलठसे उन सब 
वाक्योंको क्रमपूवंक सुना या । थुवककी इस शक्तिको देखकर उपस्थित मंडली बहुत ही 
प्रसन्न हुई । 

इस युवाकी स्पशन इन्द्रिय और मन इन्द्रिय अछोकिक थी । इस परीक्षाके लिये अन्य 
अन्य प्रकारकी फोई बारह जिल्दे वतछाई गई और उन सबके नाम सुना दिए गए। इसके आंखों 
पर पट्टी बांधकर इसके द्वाथों पर जो जो पुस्तक रखी गई, उन्हें दार्थोंसे टटोलकर इस युवकने 
सब पुस्तकॉंके नाम बता दिए । डा० पिटसेनने इस युवकको इस प्रकार आमद्ययपूर्ण स्मरणशक्ति 
और मानसिक शक्तिका विकास देखकर बहुत बहुत धन्यवाद दिया और सप्ताजकी ओरसे 
झुवर्ण-पदक और साक्षात्‌ सरस्वतीकी पदवी प्रदान को गई । 

उस समय चाल्स सारजंट बम्बई हाईकोटेके चीफ जस्टिस थे। वे श्रीमदूजीकी इस 
शक्तिसे बहुत हं। प्रभावित हुए। सुना ज,ता है-कि सारजंद महोदयने श्रीमद्‌जीसे इंग्लेंड चलनेका 
आगम्रद किया था, परन्तु वे कार्तिसे दूर रहनेके कारण चाल्स मदाशयकी इच्छाके अनुकूल न हुए 
अर्थात्‌ इग्लेड न गए ।” 

_ इसके.अतिरिक्त बम्बई समाचार आदि अखबारोंमे भी इनके शतावधानके समाचार 
प्रकाशित हुए थे। बादमे झताववानके प्रयोगोको आत्मचिन्तनमे अन्तरायरूप मानकर उनका 
करना बन्द कर दिया था! इससे सहजमेद्दी असुमान किया जा सकता है कि वे कीर्ति आंदिसे 


( ९ ) 


फितने निरपेक्ष थे । उनके जीवनमें पद-पद पर सच्ची घार्मिकता अत्यक्ष दिखाई देती थी। वे 
२१ वषषकी उम्रमें 'व्यापाराथे ववाणियासे बम्बई आए। वहाँ सेठ रेवाशंकर जगजीवनदासकी 
दुकानमें भागीदार रहकर जवाहरातका धन्धा करते रहे। थे व्यापारमें अत्यन्त कुशल थे। 
ज्ञानयोग तथा कसंयोगका इनमें यथार्थ समन्वय देखा जाता था । व्यापार करते हुये भी 
श्रीमदूजीका रूष्य आत्माकी ओर अधिक था | इनके ही कारण उस समय मोतियोंके 
जाजारमे श्रीयुत रेवा्शंकर जगजीवनदासको पेढ़ी चामो पीढ़ियोमे एक गिनी जाती थी । 
स्वयं श्रीमदजीके भागीदार श्रीयुत माणिकछालर घेछाभाईको इनकी व्यचद्यारकुशलछूताके लिये 
अपूर्व बहुमान था । उन्होंने अपने एक चक्तत्यमे कहा था कि “श्रीमद्‌ राजचन्द्रके साथ 
रूगभग २९५ वब्ष तक परिचय रहा, और उसमें सात-आठ वर्ष तो मेरा उनके साथ अत्यन्त 
परिचय रहा था । छोगोमें अति परिचयसे परस्परका महत्त्व कप हो जाता हे, परन्तु मैं 
कहता हूं कि उनकी दशा ऐसी आत्मसथ थी कि उनके श्रति मेरा श्रद्धाभाव दि्नि-प्रतिदिन 
बढता ही गया । व्यापारमें अनेक प्रकारकी कठिनाइयाँ आती थीं, उनके सामने श्रीमद्जी 
एक अडोछ पवतके समान टिके रहते थे । मैंने उन्हें जड़ वह्तुओंकी चिन्तासे चिन्तावरः 
नहीं देखा । वे हमेशा आन्त ओर गस्भीर रहते थे। किसी विषयमें मतभेद होने पर भी 
हृदयमे वेसनस्थ नहीं था । सदैव पूर्चसा। व्यवहार करते थे।” 


श्रीसदूजी व्यापारमे जेसे निष्णात थे उससे अत्यन्त अधिक आत्मतत्वमें निष्णात 
थे। उत्की अन्वरात्मामें भौतिक पदार्थोकी महत्ता नहीं थी । वे जानते थे-पन्त पार्थिव शरीर 
का साधन है, परछोक अज्ुयायी तथा आत्माको शाहइवव शान्ति प्रदान करनेवाला नहीं है । 
व्यापार करते हुए भी उनकी अन्तरात्मामें बैराग्य-गंगाका अखण्ड प्रवाह निरन्तर बहता 
रहता था। मनुष्य-भवके एक एक समयको वे अमूल्य समझते थे। व्यापारसे अवकाश मिलते 
ही थे कोई अपूच आत्मविचारणामें छीम हो जाते थे । निबृत्तिको पूर्ण भावना होने पर भी 
पूरवोंदय छुछ ऐसा विचित्र था जिससे उनको बाह्य उपाधिमे रहना पड़ा । 


श्रीमदूजी जवाहरातके साथ साथ मोतियों का भी व्यापार करते थे । व्यापारी 
समाजमें वे अत्यन्त विश्वासपान्न समझे जाते थे | उसः समय एक आरब अपने भाईके 
साथ रहकर बम्बईमे मोतियोंकी आढ्तका धन्धा करता था। छोटे भाईके सनसें आया कि 
आज सै भी बड़े भाईके समान कुछ व्यापार करूं। परदेशसे आया हुआ माछ साथमे 
लेकर आरब बेचने निकल पड़ा । दछाछने श्रीसमद्जीका परिचय फराया । श्रीमदूजीने आरबसे 


कट्दा--भाई, सोच ससझकर भाव कहना । आरब बोला--जो मं क्हः 
५ रहा न्र्‌ः 
भाव है, आप साल खरीद कर | दं रहा हू, चह्ी बाजार 


श्रीमदूजीने भार ले लिया, तथा उसको एक तरफ रख दिया वे. जानते ये 
शुकसान दे और हमें फायदा । परन्तु वे किसीकी भूलका छलाभ नहीं लेना कस हक 
पहुंचा, बढ़े भाईसे सौदाकी बात की । वह घबराकर बोला-तूने यद् क्‍या किया ' इसमे तो 
अपनेको बहुत नुकसान है। अब क्या था, आरब श्रीमद्जीके पास आया और सौदा रद्द करमेको 
कह्दा। व्यापारिक नियमानुसार सौदा तय हो चुका था, आरव वापस लेनेका अधिकारी नहीं था, 
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फिर भी श्रीमद्जीने सोदा रद फरके मोती उसे वापिस दे ढिए। श्रीमदूजीकों इस सौदे से 
हजारोंका फायदा था, तो भी उन्होंने उसकी अन्तरात्माकों दुःखित करना अनुचित समझा 
और मोती छौटा दिए | फितनी निसप्द्ता-छोभ वृत्तिका अभाव ! आजके व्यापारियोंमें यदि 
सत्यता आजाय तो सरकारको नित्य नये नये नियम यनानेकी जरूरत ही न रहे और 
भनुष्य-समाज सुखपूर्वक जीवन थापन कर सके | 
श्रीमदूनीकी दृष्टि चडढ़ी। विशाल थी। आज़ भी भिन्न भिन्न सम्प्रदायवाले उनके 
घबचनोंका रुचि सद्दित आदरपूर्वफ अभ्यास फरते हुए देसे जाते हैं। उन्हें. वाढाचन्दी पसन्द 
नहीं थी । वे फट्दा करते थे कि कुगुरुओंने छोगोंकी महुप्यता लूट ली है, विपरीत मार्गमे 
रुचि उत्पन्न करादी है, सत्य समझानेकी अपेक्षा कुगुरु अपनी मान्यताकों ही समझानेका 
विद्येप प्रयत्न फरते हैं । 
५ भीमदजीने धर्मफो स्वभावकी सिद्धि करनेवाला कट्दा दे। घर्मोमें जो मिन्नता देखी 
जाती है, उसफा कारण दृष्टिकी भिन्नता बतलाया हैँ । इसी वातको वे स्वयं दोदेमे भ्रगट 


फरते हूँ।-- 
भिन्न भिन्न मत देखिए, भेद दृष्टिनो एट । 
एक तत्तवना मूलमां, व्याप्या मानो तेह ॥ 
तेह तत्त्वरूप वृक्षतु', आत्मघर्म छे मूल। 
स्वभावनी सिद्धि करे, धर्म ते ज अनुकूल ॥ 
अर्थात्‌-भिन्न भिन्न जो मत देखे जाते हैं, बह सब दृष्टिका भेद दे | सव ही मत 
एक तत्त्वके मूलमे व्याप्त हो रददे हैं | उस तत्त्वरूप इक्षुफा मूछ दे आत्मघस, जो कि स्वभावकी 
सिद्धि करता है, और वही घमम प्राणियोंके अनुकूल है । 
श्रीमद्जीने इस युगको एफ अछौकिक दृष्टि प्रदान की है । वे रूढि या अन्धश्रद्वाके 
कट्टर विरोधी थे। उन्होंने आडम्बरोंमें धर्म नहीं माना था । वे सत-मतान्तर तथा कदा- 
अद्दाव्सि बहुत ही दूर रहते थे। बीतरागता फी और द्वी उनका छत्त्य था । 
पेढीसे अचकाश लेकर वे अमुक समयतक खभात, फाविठा, उत्तरसंडा, नडियाद, 
चबसो और ईडरके पर्वेतमे एकान्तवास किया करते थे | झुमुक्षुऑंको आत्मकल्बाणका सच्चा 
मार्ग बताते थे। इनके एक एक पत्रमे कोई अपूर्व रस भरा हुआ है। उन पत्नोंका मर्म 
समझनेके छिए सन्‍्त-समागमको विशेष आवश्यकता अपेक्षित है । ज्यों ज्यों इनके लेखोंका 
ज्ञान्च और एकाम्र चित्तसे मनन किया जाता है, त्यों त्यों आत्मा क्षणभरके लिए एक अपूर्व 
आलनन्दका अनुभव फरता है। “श्रीमद्‌ राजचन्द्र” अन्थके पत्नोमे उनका पारसार्थिक जीवन 
जहाँ वहाँ दृष्टिगोचर दोता है । ., हक 
श्रीमद्जीकी भारतमे अच्छी प्रसिद्धि हुईं। मुमुक्षुओने उन्हें अपना सा्गे-द्शक साना | 
वम्बई रहकर भी वे पत्रों द्वारा मुमुक्ुुओंकी जंकाओंका समाधान करते रहते थे । प्रातःस्मरणीय 
श्री रघुराज स्वामी इनके शिष्योमि मुख्य थे। भ्रीसद्‌जी द्वारा उपदिष्ट तत्वश्ञानका संपतारमे प्रचार 
हो वथा अनादिसे परिभ्रमण करनेवाले जीवों को सोक्षमार्ग मिले, इस उद्देश्यसे स्वामीजी के उपदेशसे 
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ओरीमदूजीके उपासकॉने गुजरातमें अगास स्टेशनके पास “अओ्रोमद्‌ राजचन्द्र आश्रम” की स्थापना 
फी थी, जो आज भी उन्हीं की भावनानुसार चलता है । इसके सिवाय खंभात, वडवा, नरोडा, 
धामण, आद्दोर, ववाणिया, काविठा, भादरण, ईडर, उत्तरसडा, नार आदि स्थलोमें भी इनके 
नामसे आश्रम तथा मन्दिर स्थापित हुए हैं । श्रीमद्‌ राजचन्द्र आश्रम अगासके अनुसार ही उनमें 
प्रवृत्ति दे--अथौत्‌ श्रीमद्जीके तत्वज्ञानकी प्रधानता है । 

श्रीमद्‌ एक उचकोठिके असाधारण लछेखक और वक्ता थे। उन्होंने १६ चर्ष और ५ 
भासकी उम्रमें ३ दिनमे १०८ पाठवाली 'मोक्षमाठा” बनाई थी । आज तो इतनो आयुमें शुद्ध 
छिखना भी नहीं आता, जब कि श्रोमदूजीने एक अपूज पुस्तक लिख डाली । पूर्व भवका अभ्यास 
ही इसमे फारण था | इससे पहले पुष्पमाछा, भावना बोध आदि पुस्तक छिखो थीं। श्रीमदुजी 
भोक्षमालाके सम्बन्धमें लिखते हैं. कि--/“इस (मोक्षमाला) मे मैंने जेन धमके समझ्ानेका प्रयत्न 
किया है; जिनोक्त मार्यसे कुछ भी न्यूनाधिक नहीं लिखा है। वीवराग मार्गमें आवाल-दरुद्धकी 
रुचि हो, उसके स्वरूपको समझे तथा उसका वोज हृद्यमें स्थिर हो, इस कारण इसकी 
वालाबबोधरूप रचना फी हे ।” 


इनकी दूसरी का िक हैं, जिसको श्रीमदूजीने १॥ घंटेमें नडियादमें बनाया 
था। १४९ दोहोंमे सम्यग्दशनके फारणभूत छह्द पदोंका बहुत द्वी सुंदर पक्षपात रद्तित चर्णन 
किया दे। यदद कृति नित्य स्वाध्यायकी वस्तु है । 

श्रीकुंदकुंदाचायफे पंचास्तिकायकी मूल गाथाओंका भी इन्होंने अक्षरशः गुजरातीमें 
अनुवाद किया दे, जो 'श्रोमद्राजचन्द्र' अन्थमें छप चुका है । 


श्रीमदूजीने आनन्द्घन चोब्रीसीका अर्थ लिखना प्रारम्भ किया था। और उसमें, 
प्रथमादि दो स्तवनोंका अर्थ भी किया था; पर न जाने क्यों अपूर्ण रह गया है। संस्कृत 


3 हक भाषापर आपका पूरा अधिकार था। सूत्रोंका यथार्थ अर्थ समझानेमें आप बड़े 
ण्थे। न्‍ 


आत्माज्ञभव-प्रिय ोनेसे श्रीमद्‌जीने शरीरकी फोई चाह नहीं रखी । इससे पोद्ग 
शरीर अस्ब॒स्थ हुआ | द्नि-अतिद्नि उसमें ऋृशता आने छगी। ऐसे ३३8३ पर आपसे २३५ 
पूछा-आपका शरीर छश क्यों होता जाता द्वे १” श्रीमदूजीने उत्तर दिया 'हमारे दो बगीचे हद 
शरीर और आत्मा । हमारा पानी आत्मा रूपी घगौचेमें जाता हैं, इससे शरीर रूपी बगीचा सूख 
रहा है ।' देदके अनेक प्रकारके उपचार किए गए । वे चढ़त्राण, घर्मपुर आदि स्थानोमें रहे. किन्तु 
सब उपचार निष्फल गए। काल्‍लने मद्दापुरुषके जीवनको रखना उचित न समझा । अनित्य 
वस्तुका सम्बन्ध भी फह्दों तक रद्द सकता हे! जहाँ सस्थन्ध वह्दों वियोग भी अवश्य है । 
देहत्यागके पहले दिन झामको श्रीमदूजीने श्री रेवार्शकर आदि मुमुक्षओंसे फह्ाा--तुम छोग 
निश्चिन्त रहना। यह आत्मा शाश्वत है । अवश्य विशेष उत्तम गतिको प्राप्त होगी । तम 
शान्त और समाधिपृण रहना । भें कुछ कहना चाहता था, परन्तु अब समय नहीं हैं । बम 
पुरुषाथ करते रहना प्रभावमे श्रोमदूजीने अपने रूघु श्राता मनसुखभाईसे कहा--'भाईका 
समाधिमरण है । में अपने आत्मस्वरूपमें छीन द्ोता हू? फिर पैन बोडे | इस प्रकार श्रीमदू जोसे 
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वि० सं० १९०५७ मिती चैत्र वदी ५ (गुजराती) मंगलवारको दोपहरफे २ बजे राजकोटम इस 
नश्वर शरीरका त्याग किया । 

इनके देहान्तके समाचारसे मुमुक्षुओंमें अत्यन्त ओकके बादल छा गये | अनेक समाचार 
पन्नोंने भी इनफे लिये शोक प्रदर्शित किया था| 

श्रोमदूजीका पार्थिव शरीर जाज हमारी आँखोंके सामने नहीं है, किन्तु उनका सदू- 
उपदेश, जबतक लोकमें सू्यचन्द्र हैं तवतक स्थिर रद्देगा तथा मुमुक्षुओंकी आत्मक्षानमें एक 
समददान सद्दायक रूप होगा । 

श्रोमद्जीने परम सत्‌ श्रुतके प्रचाराथ एक सुन्दर योजना तैयार की थी। जिससे 
मनुष्य समाजमे परमाथे मार्ग प्रकाशित हो। इनकी विद्यमानतामे वद्द योजना सफल हुई और 
तदनुसार परमश्रुत प्रभावक मंडलकी स्थापना हुई। इस मंडलकी ओरसे दोनों सम्प्रदायोंके 
अनेक सदूअन्धोंका प्रकाशन हुआ दे । इन प्रन्थोंके मनन अध्ययनसे समाजमें अच्छी जागृति 
आई । गुजरात, सौराष्ट्र और कच्छमें आज घर घर सदू-अन्थोंका जो अभ्यास चालू दे वह 
इसी संस्थाका ही प्रताप दे । 'रायचन्द्र अने भ्रन्थमाछा' मंडल फी अधीनतामें काम करता 
थी। राष्ट्रपिता महात्मा गांधीजी इस संस्थाके टूस्टी और भाई रेवाशंकर जगजीवनदासजी 
मुख्य कार्यकर्ता थे। भाई रेवाशंकरजीके देद्दोत्सर्ग के वाद संस्थामें कुछ शिथिलता आगई; 
परन्तु अब उस संस्थाका फाम श्रीमद्‌ राजचन्द्र आश्रम अगासके टूरर्टियोने संभाल लिया है 
और सुचारु रुपसे पूर्वाचुसार सभी कार्य चल रहे हैं। 

इस आश्रमकी ओरसे श्रीमद्जीका सभी सादित्य,सुपाव्य रूपसे प्रकाशित हुआ है | 

भ्रीमदू राजचन्द्रर एक विशाल अन्य है, जिसमे उनके आध्यात्मिक पत्र तथा छेखोंका 
अच्छा संग्रद दे । 

श्रीमदूजी के विषयमें विशेष जाननेकी इच्छावालोंको, इस आश्रम से प्रकाशित 
'औमदू राजचन्द्र जीवनकछा' अवलोकनीय हे । 


श्री परमात्मने नमः । 
प्रस्तावना 


विद्त हो कि अनादिकालीन सर्वोत्तम जेन धर्ममें सम्यग्द्न, सम्यग्झ्ञान ओर सम्यक_ 
घारित्र रूप रत्नन्नयके समुदायको मोक्षकी भाप्तिके प्रति कारणता है । इसमें भी सम्यग्दशन 
प्रधान है । क्योंकि, उसके बिना ज्ञानको और सम्यस्क्ञानके विना चारित्रकों सम्यक पदकी 
प्राप्ति नहीं होती है। वह सम्यग्द्शन जीव, पुद्गाछ, धर्म, अधम, आकाश तथा काल इन षद. 
द्रव्योंफे यथार्थ स्वरूपको जानकर उसमें श्रद्धान (विश्वास) फरनेसे दोता है। अतः सिद्ध हुआ 
कि सोक्षासिलाषी जनों को स्वतः प्रथम पद द्वव्योंका ज्ञान करना अत्यन्त आवश्यक है। वह 
ज्ञान अन्तिम द्रव्यानुयोगसे होता है। इसी कारण पृज्य पुरुषोंने द्रव्यातुयोगके ज्ञानकी प्रशंसा 
मुक्तकंठ होकर की हे और इसके अभ्यास करनेवालोंको उत्तम कद्दा है ।. 

प्राचीन आचार्यों और बुद्धिमान ग्रहस्थरत्नोने अपरिमित आपत्तियों और परिश्रमोंको 
सहन करके परोपकारबुड्धिसे इस विषयके सहर्खोंकी रचना की थी। परन्तु विकराछ कलिकालके 
प्रभावसे जीवोंके आयु, बल, बुद्धि तथा सद्धमेंकी श्रद्धा आदियें श्रति समय होती हुई मंदता, 
प्रमाद और विषयाभिलाषिताकी वृद्धि एवं दुष्टोंकी दुष्टता आदिसे अनेक भ्न्थ तो निरादर- 
पूर्वक नष्ट होगये और बहुतसे तल्छाकोंदार कुफछ और सूर्खोंके अधिकारमें रहनेसे जीण दो 
रहे हैं; जिनका कि सूचीके विना पता भी नहीं लगता । यद्द अत्यन्त खेदका विषय है | 

तथापि दिगिम्बर संग्रदायमें समयसार, प्रबचनसार, पंचास्तिकाय, परमात्मप्रकाश, 
राजवात्तिक, कोकवात्तिक, प्रमेयकमलमातंण्ड, न्‍्यायकुमुद चन्द्रोदय, अष्टसहसी, आप्तपरीक्षा, 
पैचाध्यायी सदीक, द्रव्यसंग्रह, नयचक्र, सप्तभंगतरंगिणी आदि और इवेताम्बर संप्रदायमें 
संमितितक, षोडशक, स्याह्मादरत्नाकरावतारिका,' स्याह्ादमंजरी, तत्त्वार्थाघिगमभाष्य आदि 
अनेक अन्थ जो प्रचारमें आरहे हैं, उनसे संतोष है । 

ववेताम्बर संप्रदायके उक्त अन्थोंसे यथार्थ नामका धारक यह “द्रव्यानुयोगतर्फणा” 
नामक झासत्र भी एक है। इसके कत्तों तपोगच्छगगनमण्डल्मात्तेण्ड श्रीविनीतसागरजीके मुख्य 
शिष्य द्रव्यविज्ञाननागर सकलगुणसागर श्रोभोजसागरजी दे । उक्त महात्माने अपने अवतारसे 
किस वसुधामंडछको संडित किया यह शीघ्रतासें निश्चित न हो सका। समयके विषय 
वाचकसुख्य “श्रीयशोविजयोपाध्यायजीविरचित्त द्वव्यगुणपर्याय भाषाविवरणके अज्लुसार इस 


प्रकृत शोखंका संकलन 'करनेसे अनुमान किया जाता दे कि विक्रम सं० १५०० के पीछे किसी 
समय इन्होंने यह मन्थः-रचा है । 


(१) स्वेताम्बर सप्रदायके प्रचलित भ्रम्थोंके विशेष नाम उपस्थित नही थे, इसलिये थोडेसे ही नाम 
दिखलाये गये है । 


(२) तपोगच्छुकी एक दो पत्रोकी पट्टावल्ली देखी, उसमे भी इनका तथा इनके ग्रुदजनोका वर्णन 
नहीं मिला । 


(३) इनके नामके स्मरणारथ काशीमे एक चिक्षाल दवेताम्ब्रपाठशाला है 


(१४ ) 
वक्त भन्थमें शाख्रकार मदोदयने सुगमतासे मन्दबुद्धि जीवॉको द्वल्यज्ञान होनैके अये 
*शुणपर्ययवद्द्रव्यस्‌” इस मदादासत्र तत्त्वा4ंसूत्रके अनुकूछ द्रव्य, गुण ,और पर्यायोंका ही 


विशेष वर्णन किया है और प्रसंगवशा 'स्यादस्ति! 'स्यान्नास्त' आदि सप्त भंगोंका ओर 
द्गम्धराचायबय श्रीदेवसेनस्वासी विरचित नयचक्रके आधारसे तय, उपनय तथा मूलनयोंका 


भी विस्तारसे वर्णन किया है, जो कि विषयसूचोसे विदित होगा। 


वत्तमान संस्कृतानभिन्ष बुद्धिमान जीवॉको अतिशय ब्लवानप्रद इस ग्ंथद्वारा तेरह छाख 
जेनियोमेंसे प्रायः तेरह जेनियोंको भी परिपूर्ण छाभ नहीं मिलता हुआ देखकर ययाये 
नामधारक “अआीपरमश्र्‌ तप्रभावकमंडल बंबई” के म्रवन्धक /चतुर मदाशयोंने इस शाख्रको 
व्याकरणाचान श्री ठाकुरप्रसावजीशर्मा दिवेदीके हस्तमें अनुबाद करनेके अर्थ प्रदान किया 
और उक्त पंडितजीने सी इसका अनुवाद फरके उनके मनोरथफ्रो सफछ कर दिया | परन्तु 
अनुवादक मद्दाशयके स्थानान्तर दहोज्ञानेसे इसके संशोधनका भार मंडछके व्यवस्थापक 
मद्दाशयने सुझ्को दिया, जो कि मैंने यथाशक्ति किया है। इसमें यदि कोई भूल हुई हो 
तो पाठकगण क्षसा करे। 

इस शाश्षके संश्ोधनमें जयपुरस्थ संवेगी साधुवर श्रीशिवरामजी मदाराजने अनेक 
प्रकारकी सद्दायता दी है, अतः मैं उनका छतझ्न हूँ । 

अन्तमे परमश्रुतप्रभावकसंडलफे सभासदों और व्यवस्थापक शा० रेवाशंकरजी 
जगजीवनजी जोंहरीको धन्यवाद देता हू कि जो इस “सच्चे धर्मकायमें परिश्रम कर 
जगत्‌का उपकार कर रहे हैं॥ इत्यत्म्‌ । 


कद वक ३ रविवार संशोधक और निवेदक विनयावनत 
स० १६६३ विक्रम. पं० जवाहरलाल साहित्यशास्री दि० जैन 


ओ नमः सिद्ध मय! । 
उपोद्घातः । 


अरामक एूँ.) #बममकक 


विद्तिमस्तु समस्तवस्तुवेदकवीतरागचरणशरणमासेदुषामाप्तोदितविश्वासजुषां हेयोपा- 
देयविदुषां विदुषां प्रति संत्रति यद्धि समीचीनतायाः प्राचीनतायाश्र निदशने जेनद्शने सम्यर- 
दर्शनज्ञानचा रित्रमयरत्नत्रयसमुद्यमेव निखिलफकर्म निर्मोक्षणलक्षणस्य मोक्षस्य कारण विश्वुतमिति । 
तन्रापि व तत्त्वाथेश्रद्धानं सम्यग्द्शनमिति महाशास्तरतत्त्वाथौधिगमसूत्रानुकूलं जीवाजीवालब- 
बन्धसंवरनिर्जरामोक्षाख्यां सप्ततत्त्वानां स्वरूपानुरूपभ्रद्धानलक्षणं सम्यर्दशन प्रकृष्टलर॑, तेन बिना 
ज्ञानस्य सज्ज्ानसन्तरा चारित्रस्यासमीचीनत्वात । उत्तेषु सप्ततत्त्वेषु जीवाजीवो मुख्यतमौ- 
अपराणि त्वनयोः संयोगजनितानीति च । एवयोर्जीवस्व्वेक एबं, अजीब. पुनर्धेमाधमाकाश- 
फालपुद्गलभेदात्पश्वधा । एवमेकेन जीवेन साद्धंमजीवस्य पश्चप्रकाराणां मेलने कृते निष्पन्ना या 
घट्संख्या सैव पड्ह्वव्यत्वेन प्रपन्नाः सर्वज्षेः । द्रव्यकछक्षणं चाखिलमतविलक्षणं गुणपर्ययवत्त्वमत+ 
छूत्वा गुणपर्यायसमन्वितानां षण्णा द्वव्याणां परिज्नानमेव मोक्ष प्रत्यत्यन्तोपयोगीति पर्यवसन्नम्‌॥ 


अत एवं च विदितात्तंरौद्रदुध्यौनद्वयवियोगानां श्रेयोविनियोगाना प्रथमकरणचरणद्रव्या- 
भिख्यचतुरनुयोगाना मध्ये स्याह्नादभानुप्रखर्करप्रकरदुरीक्ृषतेकान्तध्वान्त॑ शुद्धचुद्धेकस्व भावपर- 
सात्मस्वरूपनिरूपणसुधासंधूतमिथ्यात्वमलम लिनभव्यजनस्वान्त॑ नितान्तनिचितपरमशुद्धोपयोग 
धरमद्रव्यानुयोग विशेषेण समनुमनन्ति परिशीलयन्ति चात्मज्ञानप्रसेदिवांसो विद्वांसः। 

दुःघमारजनिजनितप्रतिससयविवद्धंमाननिबिडान्धफारप्रचारसंजातैजनतामतिसान्यप्रमादा- 

निष्टजनदोष्टधादिकारणजातैनष्टे नष्टप्राये जीर्णितेडनवधारितसत्त्वे व फलाकछापाल्‍्यनिखिलरूनि- 
लिस्पपत्यालापसंस्तुतस वेज्ञकल्पानल्पयतिपतिपरिकल्पितैतद्विषयकसिद्धान्तसंघाते संतिष्ठन्ते किछा- 
धुनापि सुकृतिनां सुकृतेदिंगम्बर-्ेताम्वराख्ययोरुअयोरेंव संश्रदाययोमध्ये शतशो भ्रन्था इति 
संतोधास्पदमिदम्‌ । 

तेषु चैषा यथाथनासा द्रव्यानुयोगतकंणाप्यन्यतवमा | अस्यथा विधाता तपोगच्छगगन- 
भास्करश्रीविनीतसागर प्रियाग्रशिष्फ़े द्रव्यविज्ञाननागरः सदुगुणसागरः श्रीभोजसागरः स्वज- 
सुषा कतस वसुधासण्डर्ल सण्डयामासेति निर्णतुं नो शकनुमः । समयश्रास्य दुर्वासरमारसदमद्क-. 
श्रीहेमचन्द्रसुरी धरविनिर्सिताया* स्याह्माद्परिच्छेदिकाया अन्ययोगव्यवच्छेदद्रात्रिशिकाया 
निरवद्यपयाना स्वप्रबन्धे विनियोजनात-श्रीम्यशोविजयोपाध्यायमतल्लिकाविहितद्रव्य- 
शुणपर्यायभाषाविवरणो दिताथंमलुर॒त्येतदूअन्थसंकलनाच विक्रमाकपद्चद्शशताब्युत्तरमेद 
भवेदित्युनुमीयतते । 


विज्ञजनसंस्तुते5स्मिन्‌ प्रस्तुते भन्‍्थे गुणपर्ययवरद्द्रव्यमितिसूत्रोदितलक्षणानुकूलं जीवा- 
जीवादि पषड्दृब्याणा तद्दर्तिनां गुणपयौयाणा च स्वछ्पं मन्दमतिमनुजाववोधनाथेमनतिवित्तरेण 
सरलसंस्कृतेन सशात्रप्रमार्ण सयोक्तिक च प्रदर्शित मन्‍्थकत्रों । प्रसं गाब[निकान्त मत जो व तप्रय[गा 


( १६ ) 


स्थादस्तिस्थान्नास्तीत्यादिरूपाणां सप्तभद्गानां 'दिगम्बराचायवर्यश्रोरेवपेनजी पाद विनिर्भितन 
यचक्राधारतया नयोपनयमूलनयानामन्येपामपि बहूना विषत्राणा निहपणं छतमध्तीत्ये 
तत्सवमग्रे विपयसूचीतो ज्ञातं भविष्यति । 

सर्वेहितविद्वितप्रयत्वस्य चास्य शाख्नरत्नस्थ दुष्प्राप्यव्वास्सवंजनसोकया यश्चीपरमश््‌ त- 
प्रभावक मण्डल्सत्त्वाधिकारिमी रापचन्धजनशास्रमालाद्वारा सुद्रापणे मनोरथ व्यधायि । 
उत्तमण्डलव्यवस्थापकेन श्रोरेवाशंकर जगजोवनाभिधेव श्रेष्चिचरेण व्याक्ृरणाच।यपण्डितठा- 
कुरमसादशरसहदिवेदिभिरतुवाद॑ कारयित्वा सत्स्वपि वहुरत्वाया वसुन्धरायां मत्तोध्प्यधिकवि- 
हत्छु मय्येवाध्यारोपितोउस्य संशोधनमारः । प्रेषिति चोमे पुस्वके । एक च प्रायः शुद्धे 
पुत्तक जयपुरस्थसंवेगिसाधुप्रवरश्रोशिवरामजिदनुमहेण ऊब्ध॑ मय्रा | एवं समुपगते पुस्तकत्रये 
तदनुसारं यथासति सावधानतया नाविशीघ्रतया च संशोधनमकारि । यत्र तत्र शह्लास्थलेपु 
च साधुश्रीशिवरामजीमशूतिभिरपि साहाय्यमवापि । तथापि संप्रति “सर्वे: सर्व ने जानाति 
सर्वेज्ञो मास्ति कश्नन' इति न्‍्यायेन फेवलिश्ुतकेत लिनप्रन्तरा सर्वेपामेवागाधागमवरर्धों प्रस्त- 
लनसंभवान्मदीयप्रमादाज्ञानायेमुंद्रणकालीनैरपरेश्व। कारणकलछापैसूंले यास्तुटयो भवेयुस्वासां 
शोधन कृत्वा तह्रिपयकसूचनया मामलुगूह्दीयुस्तत्रभवन्तः सज्जनविद्वदराः येन हिराजूत्तो ता 
न स्थुः क्षन्तव्यश्राज्ञानादिजनितों समापराध इति मुहमुंहः प्रार्थयेडदह्मिति दिक । 


संशोधको निवेद्कश्व विज्ञानचरों जयपुरस्थः साहित्यशाद्नोत्युपाधिधारो 
जवाहरलालो दिग्म्बरोयजैनः । 


श्रीः 


झथ विषयसूची । 
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श्रीमद्राजचन्द्रजेनशास्त्रमाला. 


६४ र) (९२ 
श्रीभोजकविविरचिता 


ब्रव्यानुयोगतर्कणा 


भाषानुवादसहिता क॑ 
-#>(९ 2.०. 
श्रीगुरुभ्यो नमः | श्रीवीतरागाय नमः । 


मड़लकाचरणम्‌ 
मियां निवासं निखिला्थंवेदक सुरेन्द्रसंसेवितमन्तरारिघस्‌ । 
प्रसाणयुद्न्यायनयप्रदर्शकं नमासि जेन जगदीश्वर महः ॥ १ 0 
यदीयगोभिभु वनोदरस्थितं कुवादभूच्छायभर' निवायंते । 
द्रव्यादियाथात्म्यमपि प्रकाश्यते जयत्यधीशः स जिनस्त्रयीतनुः ॥२॥ 
वन्दे बीरपरम्परावियदहर्नाथं सनाथं श्रिया, 
गास्भीर्यादिगुणावलीप्रविलसद्रत्नौधरत्नाकरस्‌ । 
विद्यादेवपुरोहितप्रतिनिधि. श्रीमत्तपागच्छपं, 
प्रद्यात॑ विजयादह्यागणधर' द्रव्यानुयोगेश्वरस्‌ ॥ ३ ॥ 
शआीभावसागर नत्वा श्रीविनीतादिसागरस्‌ । 
प्रबन्धे तत्प्सादेन किश्विदि्व्याख्या प्रतायते ॥ ४॥ 
तद्भावयुक्त श्रीमन्‍्तं सुविनीतं गुरु सुदा । | 
प्रणम्य रम्यभावेन  सुत्रवृत्तिः प्रतायते ॥ ५ ॥ 


अनेक प्रकारकी छक्ष्मियोंका निवासस्थान, संपूर्ण पदार्थोंका संग्रवर्तक, देवेन्द्रोंसे 
सेवित, अन्यन्तरके झनुओका, नाअक, और असाणसहित न्यायमार्गको अदशेक, ऐसे श्रीजिन 
भगवानसम्बधी जगदीश्वर-तेजको मै नमस्कार करता हूँ: ॥१॥ जिनकी किरणोंसे संसार 


२] श्रीमद्राजचन्द्रजेनशास्माठायाम 


के उदरमे बतंमान कुवादसे उत्पन्न छायाका समूह दूर होता है, और द्रव्यादि पदार्थोंका यथार्थ 
स्वरूप भी अ्रकाशित होता है, ऐसे सबके स्वामी, रत्नन्नयरूप शरीरके धारक ( सम्यग्नान, 
दर्शन तथा चारिज्रमय ) श्रीजिनेन्द्र जयवन्त हैं ॥ २॥ ।श्रीमहावीरस्वामीसे आदि लेकर 
संपूर्ण तीर्थंकरोकी पंक्तिरप आकाशके सूर्य, श्री ( लक्ष्मी )ले। सेवित तथा गास्मीये, 
“दया दाक्षिण्य” आदि गुणोकी पंक्तियोसे अति झोभायमान? रत्नोके |समूहके ।रत्नाफर तथा 
शाक्ष, देव और पुरोहितके प्रतिनिधि ( स्थानापन्न ) श्रीमत्तपागच्छके नायक श्रीद्याविजय 
नामक गणधरजीको में नमरकार करता हू ॥॥॥ और श्रीविनीतसागरजी तथा श्रीभावसागरजी 
नामक विद्यागुरुको नमस्कार करके उन्हीं महा।तुभावकी क्ृपासे इस द्रव्याश्छुयोगतर्कणा नामक 
प्रवन्धकी मैं कुछ व्याख्या करता हू ॥ ४ ॥' समीचीन ( उत्तम ) भावोंसे संयुक्त, श्रीमान्‌ 
सुविनीत गुरुजीको परमरमणीय भक्तिभावसे प्रणाम फरके,. सृत्रोंकी ब्ृत्तिका: मै विस्तार 
करता हू ॥ ५ ॥ 

चिकी वितग्रन्थस्थ निविध्नपरिसमाध्त्यर्थ मिष्देवतानमस्कारादिखष_ मद्भूल ग्रल्यादों आचरत 
अनुबन्धचतुष्टय दर्शयन्नेव चिकीपित प्रतिजानीते । 

रचनेको अभीष्ट प्रन्थकी निर्विध्न"समाप्तिकी इच्छासे अपने इष्ट देवका नमस्काररूप 
मद्बछाचरण करते हुए तथा प्रन्थके अनुवन्धचतुष्टयकों दर्शाते हुए 'श्रन्थकार निज चिकीर्पित 
( करनेको इष्ट ) विषयकी प्रतिज्ञा करते है । 

श्रीयुगादिजिनं नत्वा कृत्वा श्रीगुरुवन्दनस्‌ । 
आत्मोपकृतये कुर्वे द्रव्यानुयोगतर्कणास्‌ ॥ १ ॥। 

भावार्थ+--थुगके आदिमें आविभूत श्रीआदिजिन भगवान्‌ (श्रीआदिनाथ ऋषभदेवजी) 
को नमस्कार करके, तथा श्रीगुरुद्ेवको बन्‍्दना करके, आत्माके उपकारके अर्थ, अथोत्त जीव 
अजीब आदि द्रव्यंको जानकर संसारसागरसे जीवके उद्धारके लिये मैं इस द्रृव्यानुयोगतकेणा 
नामक अन्थको , रचता हू ॥१॥ 

व्याल्या । तब्र प्रयममिश्देवतानमस्करगेन सप्रयोजनामिवेयों दशित | आद्यपदहयेन मज़जुछाचरण 
नमस्कारकरण च।१। आत्माथिन इद्ाधिकारिण । २। तेषामर्यवोधो भविष्यत्तीति उपकाररूप 
प्रयोजनम्‌ । ३। द्रव्याणामनुयोगोड्तराधिकार । ४ । अथ द्रव्यानुयोष इति के छब्दार्थ । अनुयोगो हिं 
सूत्रार्थयो्व्याल्यान तस्प चत्वारों भेदास्तत् प्रवमश्च रणानुभोग आचारवचतमाचाराड्धादिसू त्राणि। द्वितीयो 
गणितानुयोग. सह्याक्षास्त्र चद्दभ्रशप्त्यादियुवआणि । तृतीयों घर्मेंकयानुयोष आखुयायिक्रावबत ज्ञाता 
धर्म्मकथागादिसूत्राणि । ३ । चतुर्थों द्रव्थानुयोग पड़्द्रव्यविचार सूत्रकृताजदियुत्राणि सम्मतितत्त्वा्थप्रमुख- 
प्रकरणानि च महाश्ास्वाणि । ततोःत्त्यभेदविचारणामह कुर्वे । 

व्याख्यार्थ:--पथम सूत्र में अभीश्ट परमदेव जिन भगवानकों लमश्कार करने से 
प्रयोजनसहित निजम्नन्थमें अभिषेय अथीत्‌ कथन करनेके « योग्य पदार्थ दर्शाया है। 


द्रव्यानुयोगतकेणा [३ 


तात्पर्य यह है कि द्रव्यादि 'पढार्थके' ज्ञानसे आत्मज्ञानपूर्वक श्रीजिन भगवानका ज्ञान तथा 
उनकी नमस्कार आब्रिप भक्ति ही इस ग्रन्थका अभिषेय और श्रयोजन है | सूत्रके प्रथम 
दो पादोसे श्रीजिन देवको तथा श्रीगुरु देवको नमस्कार करके आस्तिक सतके अनुसार 
मड्छाचरण तथा नमस्कार प्रदर्शित किया गया है ॥ १॥ और “आत्मोपकृतये कु्वे” 
तृतीय पाठसे यह अभिप्राय दर्शाया हैं कि आत्माके अभिकाषी जन इस अन्थके अधि- 
कारी है॥२॥ उन अधिकारी जोवोंको पढार्थोका ज्ञान होगा, इस उपकाररूप 
ग्रन्थका अयोजन है ॥३॥ और द्व॒व्यायुयोग इस अन्थका अधिकृत विषय है ॥ ४॥ 
ये ही चार अभिषेय, प्रयोजन, संबन्ध तथा अधिकारी ग्रन्थकी आव्मिं अनुबन्धचतुष्टय 
कहे जाते है । अब “ द्रव्यानुयोग ” इस शब्दका क्‍या अथ है ! इस विषयमें विचार करते 
है | सूत्र और अथ्थंके व्याख्यानकों अनुयोग कहते है । उस अनुयोगके चार भेद है । 
उनमें प्रथम चरणानुयोग है, जिसमे आचारके वचन है, जेसे आचारांगादि सूत्र ॥ १ ॥ 
द्वितीय गणितानुयोग अर्थात्‌ संख्याञआखसत्र है, जेसे चन्द्रअज्ञप्ति आव्कि सूत्र ॥ २॥ 
तृतीय धर्मकथानुयोग अर्थात्‌ कथाशासत्र है, इसमें ज्ञाताधमंकथा आदि सूभ्र है ॥ ३॥ ओर 
'तुर्थ द्रव्यानुयोग अथौत्‌ जीव आदि पषद्‌ द्रव्योंका विचार है। इसमें सूत्रकृतांगादि सूत्र, 
संसनिप्रकरण, तत्त्वाथप्रकरण आदि अनेक महाभासत्र है ॥ ४॥ अत एब अति उपयोगी होनेसे 
अन्तिम भेढ जो द्रव्यानुयोग है उसीका विचार मे करता हूँ ॥ १ ॥ 


विन द्रव्यानुयोगोहं चरणकरणाख्ययो: । 
सार नेति कृतिप्रेष्ठ निदिष्टं सम्मतो स्फुटस ॥२॥ 


भावाथे+--द्वव्याहयोगके विचारके बिना द्रव्य तथा शुण-पर्यायोका ज्ञान नहीं होता 
अत एवं चरणानुयोग तथा करणानुयोगमे द्रव्यातुयोगक्रे ज्ञानके विना कुछ तत्त्व नहीं है, 
और  द्वव्यातुयोगके ज्ञानकों दी चरणानुयोग तथा करणानुयोगका सार और पण्डित 
जनोको अतिप्रिय संसति भ्रन्थमें स्पष्ट रीतिसे दशोया है ॥ २॥ 


व्याख्या । द्रव्यानुयोगोह द्रव्यगुणपर्यायविचार विना चरणकरणयो सार न। चरणप्तप्ृत्या: 
करणससत्याश्व सार केवल द्र॒व्यानुयोग एवं । इत्यय निष्कर्ष । सम्मतिग्नन्थे स्फुट प्रकट कतिप्रेष्ठ 
बुघजनवल्लम निदिष्ट कथित बुधा एवं जानते न तु बाह्यहष्टय । यत “चरणकरणप्पहाणा ससमयपर- 
समयमुक्कवावारा' । चरणकरणस्स सार णिच्चयसुद्ध न जाणति ॥0॥” इतोय गाथा सम्मतौी कथिता 4 
अतशध्नरणकरणानुयोगमूल इद्दोपायो द्रव्यानुयोग एवं उक्त ॥२॥ 


व्यास्याथः--द्रव्याहयोग जिसमें जीव आइि संपूर्ण द्रव्य; गुण तथा संपूर्ण पर्यायोंका 
पूणरूपसे वर्णन हे उसके ( द्वव्यानुयोगके ) ज्ञानके विना चरण तथा करणाह्ञयोगमे 


४] श्रीमद्राजचन्द्रजेनआश्मालछायाम्‌ 


'कुछ सार नहीं है, अर्थात्‌ 'चरणसप्तति और करणसप्ततिका सार केवल द्र॒व्यानुयोग ही 
है, और वही पण्डिंतजनो ( सम्यग्द्शन आदि सहित जनों )को प्रिय है, क्योंकि आत्म- 
ज्ञानद्वारा मोक्षका कारण द्॒व्यानुयोग ही है, उसीसे स्वमतका स्थापन तथा परमतका 
खण्डन होता हे, यह वार्ता संमति अन्थमे स्पष्ट रीतिसे दंशोई गई हैे। “चरणानुयोग 
तथा करणानुयोगके ज्ञानसे संपन्न भी जन अपने तथा अन्यके शास्त्रीय सिद्धान्त-ज्ञानके 
व्यापारसे स्वथा वर्जित रहते है, क्योकि वे चरणानुयोग तथा करणानुयोगके सारभूत 
निश्चय शुद्ध द्व्यानुयोगको नहीं जानते” ॥ १॥ यह गाथा सम्मति श्रन्थमे कही गई हे । 
इसी हेतुसे चरणानुयोग और करणानुयोगका मूल ( मुख्य सिद्धान्त ) जाननेका उपाय 
द्रव्यान॒ुयोग ही यहापर कहा गण है ॥२॥ 


शुद्धान्नादिस्तनुयोगो महाव्‌ द्रव्यानुयोगजः । 
इत्थ षोडशकाज्ज्ञात्वा विदधीत शुभादरस्‌ ॥३॥ 


भावाथ+--शुद्ध आह्र आडिका ग्रहण करना, अर्थात्‌ चरण-करणानुयोगरूप योग 
छूघु हे और द्वव्यानुयोग नामक योग महान है, इस प्रकार पोडशक नामके उपदेशग्रन्थसे 
जानकर शुभ मार्गमे आदर करना उचित है ॥३॥ 


व्यास्या । शुद्धान्नादि शुद्धाहारग्रहणमर्थात्‌ चरणकरणानुयोगाख्यो योगों द्विचत्वारियाहूपण- 
रहितपिण्डग्रहणो योगस्तनुलेंचु कथित । तथा द्रव्यानुबोग ) स्वसमयपरसमय परिज्ञान तदाख्यों योगों 
द्रव्यानुयोगजो योगो महान्‌ महत्तर कथित । अच साक्षित्वमुपदेशपदादिपु ग्रन्येपु वर्तते । ततो ज्ञात्वा 
शुभे पथि प्रवर्तता वाह्मव्यवहारप्राधात्य ज्ञानस्य गौणता यत्र भवति सो5्णुभमा्गं । १॥ ज्ञानस्थ प्राधान्य 
व्यवह्वारस्य गौणता यत्र स उत्तममार्ग । २ । भत एव ज्ञानादिगुणहेतुगुरुकुलवासरहितस्य शुद्धाहारादियलवतो5पि 
महान्‌ दोषश्रारित्रहानिश्व जायते । यदुक्तम्‌ षोडक्षके ग्रुददोषारम्मितया रूव्धकरणम्‌ । यत्नतो निपुणधीमि 
सबप्चिन्दादेश्व तथा ज्ञायते यज्नियोगेत । हे । 


व्याख्याथे+--शुद्ध शोधित आहारसेवन, अर्थात्‌ शाद्रप्रोक्त ४२ दोपोसे वर्जित 
भोजनग्रहण आदिरुप जो चरण तथा करणानुयोगरूप योग है वह छघु दे और स्व 
तथा परसमयके ज्ञानरूप जो द्ृव्यातुयोगरूप योग है बद अतिमहान्‌ कहा गया है। इश्सी 
विषयकी साक्षिता उपदेशपढ आदि अन्थोंमें विद्यमान है। उन अन्थोंसे द्वव्याउयोगको 
श्रेष्ठर जानकर शुभ मार्गमे ही आदरसे अबृत्त होना चाहिये। जहाँ लौकिक व्यवहारोकी 
प्रधानता हो और ज्ञानकी गौणता हो वह अशुभ मार्ग है॥ १॥ और जहाँ ज्ञानकी प्रधानता 
तथा छौकिक व्यवहारकी गौणता है वह- उत्तम वा शुभ मार्ग है ॥ २ ॥ इसी कारणसे 
ज्ञान आदि गुणोंका देतुभूत जो गुरुकुलमे निवास हे उससे रहित पुरुष चाहे शुद्ध 


द्रव्यानुयोगतर्कणा [५ 
आहारांदि करनेमें प्रयत्न भी करे, परन्तु वह ज्ञांनसे रहित होनेसे महान दोषभागी होता हैं 
तथा उसके चारित्रकी भी हानि होती है | इस विषयमें ऐसा कहा भी हे,-उपदेजके ग्रन्थोमे 
यह निरूपित हे कि द्रव्यानुयोगके आानविना शुद्ध आहारादिके ग्रहणमें महान्‌ दोपोंके आरस्म 
होनेकी संभावना है, इस हेतुसे तथा ज्ञानरहित होनेसे सज्जनोकी निन्दादिसि चरणकरणानुयोग 
द्रब्यानुयोगकी अपेक्षासे रुघु हे, उस छघु चरणकरणानुयोगके ढोपोंको कुणछब॒द्धि जन यत्नपूर्वक 
द्रव्यानुयोगद्वारा जानते है. ॥१॥ 


सति द्रव्यानुंयोगेडस्मिन्नाध्यकर्मादिदूषणस्‌ । 
इत्युक्त पश्चकल्पाख्ये भाष्ये यत्तंदुगुरोः श्र्‌तम्‌ ॥४॥ 


भावाथंः--इस द्रव्यानुयोगके ज्ञान होनेहीसे आधाकमोदि (पाकादि कर्सो अध्यब- 
पूरकान्त) दूषण जाने जाते है, यह पद्चकल्प नामक अन्थमे तथा भाष्यमें कहा हे और गुरुमुखसे 
भी ऐसा सुना है ॥ ४॥ 


व्याख्या । अस्मिद्‌ ईरव्यानुयोगविचाररूपे ज्ञानयोगे सति आध्यकर्मादिदूषणम, । आधाकर्मादयोब्ध्य- 
वपूरकान्ता पोडशपिण्डोद्गमविषया दोषास्तत्न॒ भाधानम, । आधा साधुनिमित्त चेतस* प्रणिधान यथा 
अमुकस्य साधो हेतोर्मया भक्तादि पंचनीयमिति आधया कर्मंपाकादिक्रियया आधाकर्म तद्योगाद्धक्तायप्या- 
धाकर्म तदादियेंपाँ दूषणः गुरुप्तमुदायान्तनिवमतो ज्ञानाम्यात्वसतो मुनेर्व भवति ॥ एवं पत्चकल्पमाष्ये 
थदुक्तम्र, तन्मया ग्रुरो सकाणशात्‌ श्रूत कल्पाकल्पविचारस्तु अनेकान्तशञास्त्रेणोक्तो यतो गाथा--' आहा 
ग्रुडाई भु जति, अणमणों सकम्मुणा | उवछितते वियाणिज्जा, अणुवलितते विवा पुणों ॥१॥ एदे हिंदोहि 
छाणेहि ववहारों ण विज्जई | एदे हिंदोहि ठाणेहिं अणायारतु जाणए ॥२१॥” द्वितीयाजभस्प प्रथमाध्ययने । 
किखिच्छुद्ध कल्पमकल्प स्पात्‌ स्थादकल्पमपि कल्प पिण्ड । शय्या वस्त्र ल्‍भेषजाद्य वा देश काल पुरुषम- 
वस्थामुपयोगशुद्धपरिणामाद्‌ प्रममीक्षय भवति कल्प नैकास्तात्कल्पने कल्पम, ॥२। इति प्रशमरती ॥४॥ 


व्याख्याथं:--सब पदार्थके ज्ञान करानेवाले इस द्रव्यातुयोग विचाररूप ज्ञानयोगके 

प्लोनेपर ही आधाकरस आदि दूपण, अथोत्‌ आधाकर्मसे आदि छेकर अध्यवपूरकान्त 
पोडश ( १६ ) दोष आहार ग्रहण करनेसे उत्पन्न होते है । उन सोलह दोषोमेसे साधघुके 
पाफादिनिमित्त ( चित्तकी तपरता ) को आधाकर्म कहते हैं.। जैसे-अमुक साधुके लिये 
भुधे भाव पकाना है । यहाँ “आवया पाकादिक्रियया कम इति आधाकम” पाक आदि 
पियासे जो कर्म किया जाता ः उसको आधाकर्म कहते हैँ। उस आधा क्रियाके योगसे भक्त 

६ सात ) आदि अन्न सिद्ध किया जाता हे, उसको भी आधाकर्म करते है । उस आवाकर्म 
आदिके दोप शुरुओंके समुदायमे निवास करते हुए मुनिको ज्ञानके अभ्यासके बसे नहीं 


६] श्रीमद्राजचन्द्रजेनआासत्रमाठायाम्‌ 


होते | इस प्रकार पश्चकल्पन्नाष्यमें जो कहा हे वह मैने गुरुसुखसे सुना है और कल्पाकल्पका 
विचार तो अनेकातशास्से कहागया है | इस विषयमे ये गाथा है । उपकिप्त हो अथवा 
अनुल्िप्त हो, अन्योज्न्यकमंसे अनभिन्न (अज्ञानी जन) आधाकर्सगत पाप अवड्य भोगते हैं ॥१॥ 
क्योंकि ये दोष है, ये दोषोंके स्थान है, इन व्यवहयरोको द्रव्यानुयोगनानसे रहित जन नहीं 
जानते और गुरुकुलनिवासी द्रव्यानुयोगज्ञाता मुनि ढोष तथा दोषस्थ्नोंकों जानता है ॥श। 
ह्वितीयाह्के अ्रथम अध्ययनमें ऐसा वर्णित है कि कोई वस्तु झुद्धकल्प भी अकल्प हो सकती 
है, और अकल्प भी कल्प हो सकती है। जेसे आहार, शय्या, बस्र, पात्र, औपधघ, भोज्य पदार्थ, 
देश, काछ, पुरुष, अवस्था, ये सब उपयोगसे शुद्ध परिणामोंकों देखकर कल्प ( योग्य वा 
शुद्ध ) होते हैं, किन्तु सर्वथा कोई पदार्थ अपने स्वरूपसे ही शुद्ध वा योग्य कल्पित नहीं हो 
सकता ॥२॥ ऐसा ग्रशमरति नामक श्रन्थमे कहा है ॥७॥ 


बाह्मक्तिया बहियोगिश्रान्तरद्धक्तियापरः । 
बाह्महीनो5पि ज्ञानाब्यो धर्मंदासः प्रशंसितः ॥५॥ 


भावार्थ:--बाह्य क्रियाको वहिर्योग कहते है, और जो अन्तर क्रिया है उसको 
अन्तरद्जयोग कहते है, किन्तु वाह्मक्रियासे हीन (अन्य) होनेपर भी यदि ज्ञानसे पूर्ण हो वो 
बह धर्मदासोसे प्रशंसित है ॥५॥ 


व्यास्या । वाह्मयक्रिया आवश्यकादिख्पा वहियोग्रोईश्ति ॥१॥ च॑ पुन । अन्तरद्भूक्रिया व स्व* 
समयपरसमयपरिज्ञानरूपा ज्ञानक्रिया, अपरो द्रव्यानुयोगोडस्ति । अन्तरज्भूयोगो ज्ञानक्रिया । एंव द्विविषों 
योगस्तत्र बाह्यक्रियाहीनो:पि ज्ञानाब्यो ज्ञानाधिक साधु । उपदेशमालछाया व्यासख्यातों यत --नाणाहिं- 
ओवरचरणहीणो विहुपयवेणपमासतो । णयदुक्खर करतो सुटठुवि अप्पागमों पुरिसों 40॥ तहा हीणस्स विसु- 
उ्धपरूवगस्स नाणाहि जस्स कायव्व” तस्मात, क्रियाहीनस्थापि ज्ञानिवोध्वज्ञा न कतव्या । ज्ञानयोगाच्धा- 
सनप्रमावको ज्ञातव्य , कश्रिदेव कथययिष्यति यत्‌ क्रियाहीन.। ज्ञानाधिकों भव्य उत्तस्तद्वीपकसम्यक्त्वापेक्षया 
पर क्ियाविनैकेन ज्ञानेन स्वस्योपकारों न जायते दीपवत, । इति शक्ककार प्रत्युत्तरयति । द्रव्यादिज्ञा- 
नमेव शुवलूष्यानमतो मोक्षकारण तत उपादेयमेव ॥ ५ ॥ 


व्याख्याथ:--आवश्यक आदिरूप जो बाह्य क्रिया हे वह बहियोंग है, और स्वसमय 
तथा परसमयके ज्ञानंरूप जो ज्ञानक्रिया है वह अभ्यन्तर अथौीत्‌ द्वन्यानुयोग है, चह अन्तरश्न 
योग अथवा ज्लानक्रिया हैँ । इस रीतिसे अन्तरद्बयोग तथा बह्ियोंग भेदसे दो प्रकारका योग 
कहा गया है | उनमेसे वाह्म क्रिया अर्थात्‌ बहियोगसे छीन भी पुरुष हो, परन्तु आनपूर्ण 
अर्थात्‌ अधिक ज्ञानसंयुक्त हो तो बह साधु है । क्योंकि वह साधुरूपसे उपदेशमाहढामें 
अख्यात है । यथा गाथा,-चरणकरणाहुयोग अर्थात्‌ वाह्मक्रियासे दीन भी शुद्ध उपदेश 


द्रव्याजुयोगतफणा [७ 


छ्ानमय वचनको कहते हुए, और दुष्कल्मषको करते हुए: ज्ञानसे पूर्ण आत्मज्ञानी पुरुष निज 
ज्ञानसे ही साधु है, तथा विशुद्धज्ञानसे हीन होनेसे भी बाह्य क्रियासे संपन्न होनेपर भी 
वह साधु है, क्योकि शरीर ज्ञान ही है, इस कारण क्रियाह्ीन भी ज्ञानी पुरुषका अनादर 
नहीं करना चाहिये, क्योंकि ज्ञानके योगसे वह सबके ऊपर आज्ञा करनेका अभाव धारण 
करता है, ऐसा समझना चाहिये। 


अब कोई थहापर ऐसा कहता है कि क्रियाहीन और अधिक ज्ञानसम्पन्नको जो भव्य 
कहा है वह 'दीपकसम्यक्त्वकी अपेक्षासे है, क्‍योंकि, क्रियाक बिना केवल ज्ञानमान्रसे 
अपने आत्माका कुछ भी उपकार नही होता, जैसे--दीपक यदि अपना ही श्रकाश न करे 
तो अन्य घटपट आदिका अकाश कैसे कर सकता हे ? इसग्रकार ठंका का उत्तर प्रन्थकार 
देते है कि द्रव्य आदि पदार्थ का ज्ञान ही शुद्ध ध्यान कहा गया है, और वही मोक्षका कारण 
होनेसे उपादेय हे ॥ ५॥ 


द्रव्यादिचिन्तवा सार शुक्लध्यानमवाप्यते । 
आद्रियध्वमसु तस्माद गुरुशुश्ष षया बुधाः ॥॥६॥ 


पे 


भावार्थ--दव्य आदि पदार्थोकी चिन्ता से सबका सारभूत शुक्लध्यान ग्राप्त होता है, 


इस हेतुसे हे बरुधजनो ! गुरुजनोंकी सेवा आदिसे आदरपूवंक द्रव्य आदि पदार्थोके ज्ञानके 
उपाजनमें आदर करो ॥ ६॥ 


व्याख्या । द्रव्यादिचिन्तया षड्द्रव्यचिन्तनेन सार प्रधान घुक्लण्यानमवाप्यते, कि च॑ आत्मद्रव्यस्य 
गुणपर्यायभेदचिन्तया शुबलूष्यानस्थ प्रथम पादों भवति । तथा तस्‍्यौव द्रव्यस्थ ग्रुणपर्याययोरभेदचिन्तया 
ह्वितीयपादों भवति । एवं शुद्धद्रव्यगुणपर्यायमावनया सिद्धिसमात्तिजायते । तो द्रव्यचिन्ताशुक्लूध्यान फल । 
, तैन ससारापगम । यत प्रवचनसारेथ्प्युक्तत्‌ । “जो जाणदि बरहन्ते दव्वत्त ग्रुगत्त पजयते हिं। सो 
जाणदि अप्पाण मोहो खलु जादि तस्स छय ॥१॥” तस्मात, कारणात भो बुधा ! गुरुशुश्र्‌ षया गुरुता- 
भीष्येन अमु द्रव्यानुयोगमाद्रियध्वमादर कुरुष्वमिति, गुरु त्यक्त्वा स्वेचछया मा अमत ॥६॥ अथ ज्ञान 
विना चारित्रमात्रेण ये मन्तुष्टा सन्ति तान्‌ हितशिक्षया सम्बोष्यति । 


व्याख्याथः--द्ृव्य आदि षद पदार्थोकी चिन्ता अर्थात्‌ पूर्ण बिचारसे श्रधानभूत शुक्ल- 
ध्यान प्राप्त होता है। और आलद्वव्यके गुण तथा पर्यायोंके भेदके विचारसे शुक्लूष्यात- 
का अथम पाद सिद्ध होता है, तथा उसी आस्ाद्रव्यके गुण तथा पय्योयोके अभेदविचार- 
से शुक्लध्यानका द्वितीय पाद सिद्ध दोता है। और इसी रीतिसे शुद्ध द्ृव्य, गुण तथा पय्यौ- 
थोकी भावनासे सिद्धिकी समाप्ति होती है । इसलिये द्रव्यकी चिन्ताका ञुक्लध्यान फल 
है, ओर इस शुस्रूध्यानक्री आप्तिसे संसारका नाश होता है, क्योंकि, ऐसा ही प्रव- 


१ दीपकम जैमे दुपरेके प्रकाश करनेका सामथ्यं रहता है ऐसे ही अपनेको भी, न कि केवल अन्य 
पदार्थकि प्रकाश करने मात्रका । 


< |] श्रीमद्राजचुन्द्रजेनगास्रमाठायाम द्रजैनआख्रमाठायाम॒ 


चनसारमे भी कहा हैः--जो कोई अहँन भगवानुको द्न्य, शुण तथा पय्यौयरूपसे जानता 
हे वही आत्माको भी जानता है, क्‍योंकि द्रव्य, गुण तथा पर्य्यायरूपसे आत्मज्ञानी पुरुषका 
मोह रूयकों आप्त होता है ॥१॥॥ इस कारण हे बुधजनो ! गुरुके समीप जाकर भक्ति शश्रपादि 
द्वारा इस द्रव्यानुयोगके ज्ञानसंपादनमे आदरसे छगो। तात्पयं यह हे कि गुरुसे आदरपूर्यक 
इसके ज्ञानको श्रहण करो, और शुरुकों त्याग कर अपनी इच्छासे भ्रमण न करो ॥क्षा। 


अब जो ज्ञानके बिना चारित्र भात्रसे संतुष्ट है उनको हितदायक शिक्षासे संवोधन 
करते है -- 
अस्य येनेक्षितः स्तायो$त्नौघेन प्रेम पस्य वा । 
हो निग्न॑न्धाविमों ख्यातों वान्‍्य इत्याह सम्मतिः ॥७॥ 


भावाथ:--जिस पुरुषने इस द्रन्यानुयोगरूपी समुद्रका अधोभाग देखा है, अथवा 
जिसका इसमे सामान्यरूपसे अल्लुराग है, ये दो प्रकारके पुरुष निर्मन्‍्थ' अर्थात्‌ साधु कहे 
गय है न कि अन्य, ऐसा सम्मति अ्रन्थ कहता है ॥ ७॥ 


व्याख्या । अस्य द्रव्यानुयोगपरमुद्रश्य स्तायस्तलूस्पशन येन ईक्षितों विकोकित सम्पत्यादितकंग्रत्या- 
व्ययनेत गीतार्थों जात से एवं एक प्रशस्थ । तथा अन्र द्रव्यानुयोंगे मोवेन साम|न्यत्रकारेण यस्‍्य प्रेत 
रागो$स्ति गीतार्थनिश्चय सो5पि प्रशस्य । इमौ ही निम्नेन्यी साधु स्याती कबितों । आस्थामप रस्तृतीय 
कश्वित्साघुरपि नाएित, इत्यूक्ति सनन्‍्मतिग्रन्य आह । यत -“ग्रीयत्योयविहारों वीभओोग्रीयत्यः विस्सभों भणियों । 
इततोतइयविहारो णाणुन्माओ जिणवरेहि ॥१॥” एतावन्मात्रो विशेषोउस्ति। या चरणकरणानुयोगहृष्टिनिशीय- 
कल्पव्यवहाराध्ययनेन जायते सा जघत्था दृष्टि, या च॑ दृष्टिवादाब्ययनेन जायते सा मध्यमा दृष्टि । २ । 
या पुन समस्तश्र तनिष्कर्पज्ञानरपेण जायते सा उत्कृष्टा दृष्टि ।३॥ एवं जधन्यमष्यमोत्कृष्टा दृष्टयस्तिद्धस्त- 
द्िशेषेण गीतार्था अपि त्रथ । भत्र द्रव्यानुयोगदष्टि. सम्मत्यादितकेशास्त्रपारीणतास्या उत्कृष्ठा । तथा 
तन्निश्चया द्वितीया दृष्टि । एतद्हृष्टिद्यपरी द्वावेव' निर्भन्थी स्तोध्पर को5पि साधुनेति भाव ॥णा 


व्याख्याथं+--ज़िस भहा उद्योगी पुरुषने इस द्रव्याजुयोगरूप मद्दासमुद्रकें तल- 
स्प्शंको गोवा मारकर देखा है, अर्थात्‌ सम्मति आदि तकंग्न्थोकों पूर्णरूपसे पढ़कर 
सिद्धान्तरदस्यका ज्ञाता हुआ दे वद्दी एक पुरुष प्र्नंसनीय है । अथवा इस द्रव्यानुयोग- 
मे जिंसका सामान्य प्रकारसे प्रेम है, अथात्‌ तकेके अध्ययनपू्वक अनुरागसे सिद्धान्त- 
रहस्यको जिसने निश्चय किया है, ये ही दो प्रकारके पुरुष निर्मन्थ साधु अख्यात हैं. अथोव्‌ 
शास्रोमे कहे गये है | इन दोनोंसे अन्य कोई ठ॒तीय साधु नहीं हे, ऐसा कथन सम्मति 
अन्धका है । उसकी गाथा यह हे--गीताथे तथा गीताथ निमश्चय इन दोनो के सिवाय किसी 


तीसरे को श्री जिलेन्द्रने साधु नहीं कहा है ॥ १॥ 


दृब्यानुयोगतकंणा [५९% 


इसमे इतनी विशेषता हे “के जो -निशीथकल्प ( जद्धेराजिके तुल्य अन्धकारसय ) 
व्यवहारके अध्ययनसे चरणकरणाजुयोगद॒ष्टि उत्पन्न होती है वह जघन्य अथीत्त्‌ निकृष्ट 
दृष्टि है, जो दृष्टियाद शास्रके अध्ययनसे उत्पन्न होती हे वह सध्यमा दृष्टि हे, ओर 
समस्त शासत्रोके तत्वज्ञानसे उत्पन्न जो दृष्टि ह बह उत्कृष्ट अर्थात्‌ उत्तम दृष्टि है ॥१॥ 
इस प्रकार जघन्य मध्यम तथा उत्तम भेदसे तीन प्रकारकी दृष्टियें है, और उन उन दृष्टियोके 
विशेषसे गीताथें भो तीन ही प्रकारके है । इनमे संमति आदि तक शास्रोमे पारीणता 
( तकशाद्षमे पारगामिता ) नामबाली जो द्रव्याजुयोगरूप दृष्टि हे बह उत्तम हे, ओर 
उस तकंशास्षकों निश्चय करनेवाली ट्वितीया दृष्टि हे । इन दोनो दृष्टियोंमें परायण ,दोनो 
प्रकारके दी पुरुष निम्नेन्थ साधु है, इनसे भिन्न कोई साधु नही हे, यही पूर्वोक्त चाक्यका 
अभिप्राय है ॥ज। 


अथ द्रव्यानुयोगप्रत्याप्त्या निजस्पात्मस क्ृतकृत्यता दर्णयन्नाह । 
अब द्र॒व्यानुयोगको प्राप्तिसि अपने आत्माकों ऋृताथ दिखाते हुये कहते है । 


तस्मादुगुरुपदाधीनो लौनश्रास्सिन्प्रतिक्षणस्‌ । 
साधयामि क्वियां यां मे महत्याधारता हि सा ॥४८॥॥ 


भावार्थ---द्रव्याहुयोगके भी बल्वत्त्वके हेतु गुरु है, इस हेतुसे गुरुके चरणोंके 
आश्रित होकर तथा अतिक्षण इस द्रव्याजुयोगरूप योगमे छीन होकर जिस क्रियाकों मै सिद्ध 
करता हू उसमे चही मेरी बड़ी आधारता हे ॥८॥ 


व्याख्या । तस्मादिति । तत कारणात्‌ द्रव्यानुयोगब्रक॒वत्ताहेतुगु रुस्तस्य पदश्रोश्वरणयोराबीन । 
शुश्रू पापरो विनयादिप्रत्षन्नो गुरुज्ञानमेव दत्त इति | पुन अत्मित्‌ द्रव्यातुपोगे प्रतिक्षममतुपमय लछीनी या 
घजरणकरणानुयोगरूपा क्रिया साधयामि सा एवं मे महती महीयसी आधारता । एतावता ताहक्‌ क्रियारहित 
पर ग्रुरुसेवी ज्ञानश्रिय इच्छायोगाघिकारी मवत्ति | यत-“कनुमिच्छो श्र तार्थस्य ज्ञानिनोपि प्रभादिन । 
विकलो धर्मयोगो य इच्छायोग उदाहत ” ।१। ललितविस्तरादौ ॥८॥ 


व्याख्याथः--द्व्यातुयोगजनित ज्ञानके सर्वोत्कृष्ट तत्त्व सिद्ध करनेमे दयाछु 
शुरु ही मुख्य कारण हैं, इस कारणसे श्रीगुरुमह्दाराजके चरणकमलोंके आधीन अर्थात्‌ 
उनकी शुश्रषा विनय आदिसमे ही सदा तत्पर होकर ( क्योंकि विनय आदिसे प्रसन्न 
शुरु ज्ञान देते है) फिए इस द्र॒व्यात्॒योगमें प्रतिक्षण छीन होकर जिस चरणकरणानुयोगरूप 
क्रियाको मै सिद्ध करता हूँ चह क्रियाही मेरेलिये महान्‌ आश्रय हे । इतने कथनसे यह 
सिद्ध हुआ कि उस क्रियासे रहित, केवल गुरुसेवी, तथा ज्ञानश्रिय जन इच्छायोगका 
अधिकारी होता है। क्योकि-शासत्रीय अ्थंके सिद्ध करनेकी इच्छावाले ज्ञानी ऐसे भी 


२ 
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पसादी पुरुषका जो विक्क धर्मयोग है वद्दी इच्छायोग कहा गया है ॥१॥| ऐसा वचन 
ललितविस्तर आढि ग्रन्थमें है ॥८॥ 


एवं इच्छायोगे स्थिताना परोपकाराथे द्रव्यानुयोपविचार कथयाम । पुनरेतावतैव सतुहि्न 
कतेग्या । विशेषाथिना ग्रुक्सेवा न मोक्तव्या । एवं हितशिक्षा कथयन्नाह । 


इस प्रकार जो इच्छायोगमें स्थित हैं. उन्तके परोपकाराथ द्रब्यानुयोगका विचार कहते 
पड इच्छायोगमे स्थितिसात्रसे आणीको सन्‍्तोष नहीं करना चाहिये, और विशेष 
अथके अभिलछाषी जनको गुरुसेवा कदापि नहीं त्यागनी चाहिये । इस श्रकारकी हितकारिणी 
शिक्षाकों कहते हुये अन्थकार कहते हैः-- ; 


तत्त्वार्थंसंमतिमुखेषु महाश्र तेषु 

द्रव्यानुयोगमहिमा कथिता विशेषात्‌ । 
तललेशमात्रमिह पश्थत सत्प्रबंधे 

सर्वादरेण किल तिष्ठत तीर्थंवाक्ये ॥९॥ 


इत्ति श्रीद्रव्यानुयोगतर्कंणाया प्रथमोष्ष्याय ॥ ;॥॥ 


भावार्थ--तस्‍्त्वारथंसंसति आदि महा शाल्रोमे द्रव्याजयोगकी महिमा विशेष रुपसे 
वर्णन की गई है, अतः हे बुधजन ! इस छूघु प्रवन्धमे अर्थात्‌ इस द्रव्यानुयोगतकंणा नामक 
अ्न्थमे उनका यरत्किचित्‌ लेशमात्र तुम छोग देखो, ओर सर्वेथा आदर तथा विश्वासपूबक 
तीर्थ (आखबक्ता गुरु) के वाक्यमे स्थित रहो ॥९०॥ 


द्रग्यानुयोग तकंणामे प्रथम अध्याय पूर्ण हुमा । 


व्याख्या । तत्त्वाथ॑प्तमतिप्रधानेषु. 'महाश्र तेष!ः महाक्षास्णेषु. द्रव्यानुयोगमहिमा कथित ' । 
विधेषाद्विस्तरेण तेपु ग्रथेषु प्रकाशित । तेषाँ ग्रयोक्ताना बावयाना लेशमात्रमल्पमात्रम, । इद्दैतस्मिन्वक्ष्यमाणे 
संत्प्बधे द्रव्यानुयोगतर्कंणाया पश्यत” विछोक्पत । कि! निम्ववेन तीर्थ-वाक्ये, तीर्थों गुरुस्तस्थ वाक्य 
द्रव्यादिषदसमूहस्तस्मिन्‌ तीर्थंचाकये 'सर्वादरेण” सर्वेश्रयल्तेन 'तिष्ठत”ः आदर कुरुत । परन्तु परमार्थतो 
गुरुवाकये स्थातव्यम्‌, अल्पमति ज्ञात्वा अहकारों न कर्तव्य । यथा अधनेन घन श्राप्त तृणवन्मन्यते जगत 
इति दृष्शतात्‌ ! अत एवं उपरितनाश्रत्वारों नया भतिग्रमीरार्था यस्य कस्यापि स्मृतिविषय न मात्ति । 
तेन सिद्धाते प्रथम न दक्षितास्तथा रहस्य च ग्रुरुभक्ताय॑व देयमित्युक्तत्वात्‌ ॥ 


इति श्रीद्रव्यानुयोगतर्कणाया कृतिमोजविभनिभिताया' प्रथमोथ्ष्याय सूचनायथमुपदर्शित । 
व्यास्यार्थ--दै बुधजन !तत्त्वाथसंमति आदि प्रधान मद्दाश्ाओ्रो में विस्तास्से 
दृव्यानुभोगकी महिसा प्रकाशित है, किन्तु उन्त अन्थोमे कथित वाक्योका अति अल्प 


छेशमात्र इस वध््यमाण रूघु सत्म्रबन्ध अथोत््‌ द्वव्यातुयोगतर्कणा नामक ग्न्थमे, आप छोग 
देखो, और निम्नयसे तीर्थरूप जो शुरु हैं, उनके वाक्यरूप जो द्रव्य आदि पदोंका समूह 


द्रव्यानुयोगतर्कणा [ ११ 


है उसमे सर्व आदर अर्थात्‌ संपूर्ण अ्रयत्ससे आदर करो, परन्तु परमाथ्थंसे गुरुके वाक्यमें 
स्थित रहना चाहिये, तथा अपनी अल्यब॒ुद्विको जानकर अहंकार नहीं करना चाहिये | 
और “निर्धन पुरुष धनको पाकर संसारकों ठुणके समान समझता हे” यह जो दृष्टान्त हे 
वह तुमारे ऊपर न घटे ॥ इसीसे ऊपरके चारो नय अति गंभीर अर्थशहित है। और जिस 
किसी साधारण मजुष्यके स्मरण-विपयमसे नहीं आते इसी कारणसे सिद्धान्तमे वे प्रथम नहीं 
दिखाये गये, क्योंकि उनका रहस्य परम गुरुभक्त को ही देना उचित है, ऐप शाम्रकारोंने 
कहा है ॥ 
इत्ि द्रव्यानुयोगतर्कंणाया कृतिमोजविनिर्भितायामाचार्य्योग्राविवारिद्धिवेद्य पनामरपण्डित- 
ठाकुरप्रसावशास्त्रीप्रणीतमाषाटीकासमलड्डू ताया  प्रथमोडष्याय. १॥ 





अथ द्रग्यस्वरूपमाह । 
अब दूयके स्वरूपका निरूपण करते है । 


ग्रुणपर्याययो: स्थानमेकरूपं सदापि यत्‌ । ६ 
स्वजात्या द्रव्यसाख्यातं मध्ये भेदो न तस्य वे ॥१॥ 


आावाथ--जो गुण और पर्य्यायोका स्थान है, जो निजस्वरूपसे सदा एकरूप रहता 
है, और जिसके निजस्वरूपका भध्यमें कुछ भेद नहीं है, बह द्रव्य कहा गया है ॥श। 


व्याख्या । गुणपर्याययोर्माजन कालबये एकरूप द्रव्पत स्वजात्या निजवेनत एकम्वहप मवति । 
पर पर्यायवत्‌ न परावृत्ति लमते तदृद्रव्यमुच्यते । यथा ज्ञानादिगुणपर्यायमाजन जीवद्रव्यम । रूपादिगु- 
णपर्यायमाजन पुदुगलद्रव्थम । सर्वरक्तत्वादिघव्त्वादिगुणपर्थायमाजन मृद्द्रव्धभ्‌ । यथा वा ततव पढापेक्षया 
द्रव्यम_ । पुनस्ततवोध्वयवापेक्षया पर्याया' | कथ ? यत पटविचाले पटावस्थाविचाले च ततुना भेदो 
नास्ति । तन्त्ववयवावस्थायामत्वयत्वरूपो भेदोस्ति । तस्मात्‌ पुद्गछस्कथमध्ये द्रव्यपर्यायत्वमापेक्षिक बोध्यम्‌ । 
अथ कश्निदेव कथयिध्यतति । द्रव्यत्व तु स्वामाविक न जातम । गअपिक्षिक जात | तदा त समाधते । 
भो ताकिक ! शुणु । यत्सकलवस्तूता व्यवहारोप्पेक्षमैव जायते | न तु स्वमविन । तस्मादश्र न कश्चिदोष । 
ये थे स्मवायिकारणप्रमुखैद्र व्यलक्षण मन्वते . तेषामपि अपेक्षामनुप्रतंव्यैवेति । ग्रुगपर्यायव्रदृद्रव्धभिति 
तस्वार्थ । विस्तरस्तु द्रव्याणामुद शलक्षणपरीक्षामिस्तत्नौवास्ति । अतस्ततो:वसेय ॥१॥ 


व्यास्याथं-जो गुण और पय्यौयका आश्रय हो, निजेस्वरूपसे कालत्रयमें भी एक- 
रूप हो, न कि-पय्योयके सदृश परिवर्तनको आप्त हो उसको द्रव्य कहते हैं । जेसे ज्ञान 
आदि शुणपय्योयका भागी जीवद्रव्य है, और रूप आदि शुणप्योयका भागी पुदूगछ 
द्रत्य है । इसीप्रकार स्व रक्तत्व आदि शुण तथा घटत्व आदि पय्योयका भागी मृत्तिकारूप 
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द्रव्य हू । अथवा जेसे तन्तु (सत्र) पटरूप काय्यंकी अपेक्षासे द्रव्य हैं, ओर वेही तन्तु अपने 
अवयवबोकी अपेक्षासे पर्य्याय कहे गये है । किस प्रकारसे ? ऐसा पूछो तो कहते 
पटके तथा पटकी पर्य्यायोंके संचालनमे तन्तुओमें भेद नहीं हे, और पन्तुओके अवयवोंकी 
अवम्धाओके संचाल्नमे अन्बयत्वरूप भेद है, इसढलिये पुद्गलस्कन्धोंके मध्यमें द्रव्य तथा 
पर्याय सापेक्षिक समझना चाहिये | यहॉपर कोई ऐसा कहता है कि इसग्रकार माननेसे 
दृब्यस्वरूपं स्वाभाविक नहीं रहा किन्तु सापेक्षिक हो गया, तो इस हांकाका समाधान करते 
--है तार्किक सुनो, संपूर्ण वस्तुओका व्यवहार इस छोकमे अपेक्षासेही होता है, इसलिये 
अपेक्षासे किसी वस्तुकों द्रव्य अथवा पर्याय मसाननेमे कोई ढोप नहीं है | ओर जो 
नैयायिक समवायी कारण आदढि द्वव्यका सक्षण मानते हैं उनको भी अपेक्षाका अनुसरण 
अवड्य करना होगा | और 'शुणपद्वायबदूद्रब्यमू” गुण तथा पर्य्यायसहित होना, यह 
द्रव्यका लक्षण महातत्वाथसूत्रम कहा है । तथा उद्देश, रक्षण और परीक्षाद्वारा हव्याका 
विम्तारसे निरूपण भी उस महातखत्र तत्वाथ्ंसूत्रम दही है, इसलिये द्वव्योका विशेष विस्तार 
उसी आखसे जानना चाहिये ॥१२॥ 


अथ द्रवन्य सक्षेपत उक्तम । अरस्यंव गृणपर्यायियोर्मेंदादिकाक्षया तदेव दर्शयन्नाह । 


अब द्वव्यका तो सक्षेपसे निरूपण करचुके, आगे इसह्ीके गुणपय्योयोंका भेदाव्विणंत 
करना है, अत वही दर्शाते हुये अग्निमसूत्र कहते है 


सहभावी गुणों धर्म: पर्यायः क्रमभाव्यथ । 
भिन्ना अभिन्नाद्निविधास्रिलक्षणयुता इसे ॥२॥ 


भावार्थ+--द्वव्यके साथ सदा रहनेवाछा जो धर्म है उसको शुण कहते है 
ओर द्रव्यमे जो ऋरमसे होनेवाछा हे उसको पर्थ्याय कहते है । द्रव्य, गुण तथा पर्याय परस्पर 
भिन्न भी हैं, “अभिन्न भी है, तीन प्रकार के है और त्रिलक्षण सहित है । 


व्यास्या । द्रव्यस्थ सहमावी यावदुद्रव्यभावी यो धर्म स ग्रुण उच्यते । यथा जीवद्रव्यस्यो' 
पयोगारव्यो ग्रुण । पुदुगलस्य ग्रहण ग्रुण । धर्मास्तिकायस्य यतिहेतुत्व॒ गुण. । अधर्मासस्तिकां' 
यस्य स्थितिहेतुत्त॒ ग्रण. । कालस्यथ वर्तनाहेतुत्त ग्रुण. । यदेव द्रव्य उलते तदव हें 
द्रव्येण गुणा उत्सयन्तें । पौर्वापर्यभाव एवं नास्ति । ग्रुणगुणिनों समानसामग्रीकत्वात्‌. सब्ये- 
तरंविषाणवंदिति । अनीदिनिश्रवाना. द्रत्प्रमुगावामुलतिदर्श . व्यवरहारंत कृष्णादिष5- 
वदु । अथ  क्रममावी आयावदुद्रव्यधावी.. पर्याय । यथा जीवस्थ चरकादिपर्यायां । 





(१) स्थायमें द्रृव्यकों समवायी कारण माना है जैसे घटम।दि कारय्येम्े मृत्तिका समवायी कारण है ! 
(२) जौव और उसके ज्ञान आदि उपयोग व्यवहारदृष्टिसे भिन्न हैं । 


(३) परनु एकदी देशने जीव तया शानादिकी उपलब्धि होनेमे जीवपर्याय अभिश्नसी है । चंतुर्विव 
दर्शन तथा भ्रष्टवेण शानकों उपयोग कहते हैं । 


द्रव्यानुयोगतकंणा [ १३ 


पुदुगलरय स्परसस्पर्णादिपर्याया' । धर्मस्य व्यजनार्थपर्याया । अधघर्मेस्थ व्यजनार्थपर्याया । काल्‍स्‍्य 
व्यजनाथंपर्याया । आकादइस्य व्यजनार्थपर्यायी । एवं द्रव्याणा सख्याकृतों भेद । छक्षणादिक्ृती भेद । 
प्रदेशादिविभागनश्िविधा । उपचारेण नवविधा । एकीकस्य नविष्यात्‌ । तथापि लक्षणाइत्यादव्ययश्रौव्य-- 
युक्ता । इत्य पड़पि जैनप्रमाणप्राप्तानि द्वव्याणि उमर | इति द्रव्यग्रुणपर्याया प्रत्येक परस्पर भिन्ना 
अभिप्नास्त्रिविधास्त्रिलक्षणयुता सतीति व्यारयेयम_ ॥रशा। 


व्याख्या्थ--द्रव्यके सहभावी अर्थात्‌ द्रव्यके साथही साथ होनेवाछा, तथा याव- 
दृद्वव्यभावी अर्थात्‌ उस द्रव्यमान्नम रहनेवालछा जो धर्म ह उसीको गुण कहते है। जसे जीव 
द्रत्यका उपयोग नास गुण ए. पुटगल दृव्यका ग्रहण गशुण ह, धमास्तिकाय ( धर्मद्रव्य ) का 
गतिद्वेतुता गुण ४, अधर्मास्तिकाय ( अधमसेद्रव्य ) का स्थितिकी कारणतारूप, गुण हैं. 
और एसे ही कालद्रव्यका बतनाहेतु लक्षण गुण हू । जिस समय जो द्रव्य उत्पन्न होता 
उसी समानकाढसे उस द्रव्यके गुणभी उत्पन्न होते है, इस हेतुसे द्रव्य तथा उसके 
शणोका पौर्वापस्थेंभाव, अर्थात प्र काछमे द॒व्य है पश्चात्‌ उस द्रव्यके शुण' है यह वाती 
नहीं हैं | दक्षिण तथा वास भागके पश्मके श्रगोके सदझ्य द्रव्य तथा गुण थे दोनो समान 
सामग्रीसे जन्य होनेसे' एकही काछमे हैं । अनादि अनन्त द्रव्य गुणोक्री उत्पत्ति संसारके 
व्यवहारसे एकही कालसे देखी गई है, जसे कृष्णघयट । अब क्रमभावी, अथवा अया- 
वद्द्रव्यभावी अर्थात्‌ उस संपूर्ण दरब्यमान्नमें जो न रहे किन्तु किसी दशामे रहे उसको पय्योय 
फहते हैं । जसे जीव द्रब्यके नरकआइि पय्योय, पुद्गलरूद्रत्यके रूप रस स्पर्मादि पर्य्याय, धर्म 
इृत्यकें व्यंजन तथा अथपय्योयथ, अधमद्रब्यके भी व्यंजन तथा अथपर्य्याय, कालद्रव्यके 
व्यंजन तथा अथपय्योय, और आकाशद्रन्यके भरी व्यंजन तथा अर्थपय्यौय है । इसी 
प्रकार द्रब्योंके' संख्याकृंत भेद, छक्षणाविक्रतत भेद, अदेश विभागकृत भेद हैं, इसरोतिसे 
तीन प्रकारके 8, ओर उपचारसे नवविध है, क्योकि एक एक के तीन तीन भेद है. तथापि 
लक्षणसे संपूर्ण द्रव्य उत्पाद, व्यय और धोव्ययुक्त हैं | इस प्रकार जीव ९, पुद्गल २, 
धर्म ३, अधम ४, आकातञ्म ५ तथा काल ६, ये छठ्दों द्ृव्य जेनप्रमाणसे प्राप्त (सिद्ध) हैं 
ओर ये द्रव्य, गुण, पय्योय परस्पर भिन्न भी हैं. और अभिन्न भी, तथा त्रिविध है और 
त्रिकक्षण, आर्थात्त उत्पत्ति. व्यय ओर धोव्ययुक्त है। ऐसा सूत्रका व्याख्यान करना चाहिचे॥२॥ 


अथ द्रव्येण सह गुणपरयाय्योर्मेंद दर्शयन्नाह । 


. , अब इसके अनन्तर द्रव्यके साध शुण ओर पय्योवका भेद दर्घोतेहुये अग्निस सूत्र 
फोत है । हि 





(१) परलु एकट्दी देशमे जीव तथा ज्ञानादिद़्ी उपलब्धि होनेसे जीवपरस्याय अभिन्न भी है । 
उतुदिच दर्शन तमा शष्टविध शादफो उपयोग कहते 


(२) भ्रत्तेक पदापेडों गतिमे महकारिकारणता धरम द्रब्यकों है । 
(३) अगुक पदार्थ एनने समयने हे, इस प्ररार सदर पदायोके दतानेके छक्षपकर कार हूँ । 


१४ ] श्रीमद्राजचन्द्रजेनशाखरमालायाम्‌ 


मुक्ताभ्यः श्वेततादिश्यों मुक्तादाम यथा पृथक्‌ । 


ग्रुणपर्याययोव्यक्तेव्र व्यशक्तिस्तवाश्रिता ॥३॥ 


भावाथे-जैसे मोतियोसे तथा व्वेतता आदि गु्णगोंसे मोतोकी माला भिन्न हे, 
ऐसेद्दी गरुणपय्योयकी व्यक्तिसे द्रव्यशक्ति प्रथक्‌ होकर भी एक प्रदेशमे आश्रित होनेसे 
अभिन्नरूप हे ॥श॥। 


व्याख्या । यथा मुक्ताम्यो, मोक्तिकाना स्वेनतादिभ्यश्व मौक्तिकमाला भमिन्ना वर्तते, तथँव द्रव्य- 
शक्तिगु णपर्यायव्यक्तिस्याम_ । तयात्र समावि । ग्रुणपर्याययोग्यंक्ते सक्ामातु पृथगपि द्रत्यशक्तिरेकअदेश 
सबधेनाश्निता अमिश्ना अपृथगित्यर्थ । इत्रेततादयों मौक्तिकाना ग्रुणस्थानिन , मौक्तिका पर्यायस्थानिन । 
एतद्द्य भिन्नमपि द्रव्यस्वाने मुक्तादाम्नि संगत ममिन्‍्न सत्र मुक्तादामैति व्यवह। रो जायते । इनि हृष्ठातयोजना । 
अथ च घटादिद्वव्य प्रत्यक्षप्रमाणिन साम न्यविधेषरूपमनुमवत्‌ सामान्योपयोगेव मृत्तिकादियामारय भासते 
विजशेषोपयोगेन घटादिविज्ेष च भासते । ततन्न यत्सामांन्यमान तदृद्रव्यरहपम | यश्न विज्येप सं गुणपर्याय- 
रूपो ज्ञेय । ३ । 


व्याख्याथं--मौक्तिक ( मोतीकी ) मारा, भोतीसे तथा मोतीसे रहनेवाले उवेतता 
आदि गुणोंसे जेसे सिन्न भासती है, ऐसे ही गुणव्यक्ति वथा पर्य्यायव्यक्तिसे द्रब्यशक्ति 
मित्र भासनेपर भी एकमग्रदेशसंबन्धमे आश्रित होनेसे अभिन्न है, यह अभिम्राय सूतका . 
है । श्वेत आदि शुण जो हैं वे मोतियोके गुणस्थानी है, और मोती पण्यायस्थानी हैं । ये 
दोनों (गुणपर्य्याय) भिन्न होकर भी, मोतीकी मालछारूप द्रव्यस्थानमे मिले हुए अभिन्न 
हैं, इस ही से मोतीकी माला यह व्यवहार होता है, ऐसे सूत्रके दृष्टान्वकी योजना है | और 
जो घट आदिरिप द्वव्य पत्यक्ष प्रमाणससे सामान्य और विशेषरूपको अनुभव करता हुआ 
सामान्य उपयोगरूपसे म्त्तिका आदि सामान्यरूप भासता है, और विशेष उपयोगसे घट 
आदि विशेषरूप भासता हे, इसमे जो सामान्यका भान हे बह तो द्रव्यरूप ओर जो विशेषका 
भान है उसको शुणपय्योयरूप जानना चाहिये ॥ ३॥ 

अथ सामान्य द्विप्रकार दर्शोचन्नाह । 


अब दो श्रकारके सामान्यको दिखाते हुए सूत्र कहते है । 


ऊअध्वेतादिससासान्यं पूर्वापरगुणोदयम्‌ । 
पिडस्थादिकसंस्थानानुगता म्रुद्यथा स्थिता ॥४॥॥ 
भावा्थ--पूर्वोक्त गुणपर्यायोके उठ्यका कारण, तथा पूर्वोत्तर पर्य्यायोंकी त्रिकाल- 
दशामे पिंड छुसूछ आदि अनेक आकारोंमे जो एक अलज्ञुगतरूपसे स्थित है उसको अथम 
ऊध्बेता सामान्य कहते हैं. ॥ ४॥ है 
ध्याख्या। पूर्व प्रथमो5परोध्मेतनो यो ग्रुणो विशेषस्तयोरदय कारण पूवापिरगुणोंदय पृर्वापरपर्याय- 
योरनुगतमेक द्रव्य त्रिकालानुयायी यो वस्त्वशस्तदृष्वंतःसामान्यमित्यमिव्रीयते । निदर्शेनमुत्ताममेव । यथा- 
पिंडो, मृरत्पिड अस्थि कुंसूछ इत्यादयोध्नेके सस्थाना आकृतयस्तासु अनुगता पूर्वापरस्ताधारणपरिणामद्रव्यख्पा 


दरब्यानुयोगतर्कणा [१५ 


भूततिका तथाकारा स्थिता । एतदृष्वेतासामान्य कथ्यते । यदि च पिडकुसूलादिपर्ययेषु अनुगतमेक 
भृदृद्रव्य न कथ्यते तदा घटादिपर्यायेषु अनुगत घटादिद्रव्यमपि न कथ्यते । तथा च॑ सर्व विदेषखूप 
मवति । क्षणिकवादिबौद्धमतमायाति । अथवा सर्वद्रव्येषु एकमेव द्रव्यमागच्छतीति । तत घटादिद्रव्ये 
थथ च तदतवंतिसामान्यभ्ुदाव्द्रिव्ये चानुभवानुसारेण परापरोध्वंतासामास्यमवद्यमगीकर्तेव्यम, घटादिद्रव्याणि 
स्तोकपर्यायव्यापीनि पुन दादिद्रव्याणि बहुपर्यायव्यापीनि सति | इत्य नरनारकादिद्रवव्याणा विशेषों शातव्यः । 
एतत्सवंभपि नैगमनयमत्तम। तथा शुद्धसग्रहनयमते तु सदद्वँ तवादेन एकमेव द्रव्यमापय्यत इति शैयम्‌ ॥४॥ 


व्याख्याथं--पहिले और अगले विशेषोके उदयका जो कारण सो पू्वोपर गुणोदय 
अर्थात्‌ पूबे और उत्तर पर्यायोमें त्रिकाछ अनुयायी पदार्थका अंश है उसको ऊध्वता नामक 
प्रथम सामान्य कहते है | दृष्टान्त यह हे कि जेसे-म्रत्तिकाका पिड, कुसूलछ इत्यादि आकृ- 
तियों मे अनुगत अर्थात्‌ पूर्वोत्तर साधारण परिणामरूप द्वव्यरूप जो झत्तिका हे बह उसही 
आकारमे म्थित है । इसहीको ऊध्वता सामान्य कहते हैं। ओर यदि पिंड कुसूछ आदि यावत्‌ 
परय्यौयोंमे अनुगत एक मसत्तिकारूप द्रव्य न कहे तो घट॑ आदि परय्योयोंगे अनुगत घट 
आदि द्रव्य भी नहीं कह सकते, और इस प्रकारसे सब विशोषरूप होनेसे क्षणिकवादी 
बोद्धका मत आकर आप्त होता है । अथवा संपूण द्वव्योंमें एकद्दी द्रव्य आता है, इस 
लिये घट आदि द्रव्यमें और उसके अन्तर्गतः सामान्य मत्तिका आदि द्र॒व्यमे भी अनुभवके 
अनुसार पूर्वापरद्शासाधारण ऊध्वेता सामान्य अवश्य अड्जीक्ंव्य है । इनमे घटआदि 
द्रव्य तो अल्पपय्योय व्यापी है और सृत्तिका आदि द्रव्य बहुत पय्योय व्यापी हैं । 
इसी प्रकार नर तथा नारक आदि द्रव्योका भी विशेष समझना चाहिये | यह सब द्र॒न्य 
गुण तथा पथ्योयका भेद और अभेद तथा ऊध्वेंता सामान्यकी व्यवस्थादि नेगमनयमसतके 
अनुसार वर्णन किया गया है, ओर शुद्धसंग्रहनयमतके अनुसार तो सद्‌ अह्तवादसे 
एक ही द्रव्य प्राप्त होता है, ऐसा जानना चाहिये ॥श॥। 


पूर्वापससाधारण परिणामद्रव्यमूध्वंता कटकककणायनुगामिना न वदतीति तत्स्वरूपमुक्त्वाथ 
तिर्यक्सामान्यलक्षणमाह । 


पूर्वापरपर्य्यायोंमे साधारण परिणामरूप द्रव्य ऊध्वेत्ता सामान्य है, वह कुंडछ, कटक 
(कड़े) कंकण आदि पय्योयोंसे अनुगामीपनेको नहीं कहता है, अतः ऊध्वंतासामान्यका स्वरूप 
तिय्येकसा 
कहकर अब _सासान्यका लक्षण कहते है ॥ 


तुल्या परिणतिर्भिश्नव्यक्तिषु यत्तदुच्यते । 
तियेक्साम/न्यसित्येच घटत्वं तु घदेष्विव ७५॥ 


भावाथ-भिन्न भिन्न प्रदेशों मे स्थित जो अनेक व्यक्ति हैं. उन सबसे सहझ 
परिणासरूप जो द्रव्यभक्ति हे उसको तिय्यंक्‌ सामान्य कहते है, जेसे कि घटोंमे घटत्व एण 
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व्यास्या । यत््‌ ,मिन्नव्यक्तिपु भिन्नप्रदेशविशेषेषु तुल्या समानता एकरूपा । एकाकारा 
बव्यशत्तिस्तत्तियंक्सामान्यमुच्यते तु ॥ यथा । घटेबु घटत्व, गोषु शावलेयादिषु गोत्वम, अग्वोषु _अश्वत्व 
तिष्ठति सामान्यभूतम_ | तथा । अनेकाकारघटमहस्नेष्वपि घटत्वमेवेति तिरयक्पतामान्यमिति * अश्र कश्निदाह | 
यदूघटादिभिन्नव्यक्तिषु यथा घटत्वादिक सामान्यमेकमेवास्ति तथा पिडकुसू लादिभिन्नव्यक्तिषु मृदादिसामान्य- 
भेकमेवास्ति | तहि ।तर्यक्सामान्योष्वेंतासामान्ययो को विशेषस्तत्राह । यत्र देशभेदेन या एकाकारा 
प्रतीतिरत्यय्ते तत्र॒तियंक्सामान्यमभिधीयते । यत्र पुन कालल्‍भेदेन अनुगताकारप्रतीतिरत्पचते तत्र 
ऊध्वंतासामान्यमभिघीयते इति । एबं सति दिगबरानुत्तारी कश्निद्क्ति | षण्णा द्वव्याणा कालूपर्यायरूप 
ऊध्वंताप्रचच । काल विना पचद्रव्याणामवयवस्रघातरूपतियेंक्प्रच्॒यश्चात्ति । “एवं बद्धता तेषा मत्ते 
 तियंक्राचयस्थाघारों घटादिस्तियेक्सामान्य मवति । तथा परमाणुरूप प्रचयपर्यायाणामाधारो मिन्न एवं युज्यते । 
तस्मात्‌ पचद्रव्याणाम_ । स्कव १ 'देश २ प्रदेश-मावेन एकानेकआव्रहर उत्तादनीय । पर-तु तियकाचय 
इति नामात्तरमप्रयोजक .वालुकापेषचत्‌ | इति नियम १४।॥५। 


व्याख्याथं--जो भिन्न भिन्न प्रदेशोवाले विशोषोंसे समान अर्थात्‌ एक आकारवाली 
द्रव्यशक्ति हे उसको ग्तिय्यक््‌ सामान्य कहते है। जेसे सपूर्ण घट व्यक्तियोमे घटत्व, आबेय 
आदि समस्त गो व्यक्तियोमे गोत्व, एचमेव अश्व ( घोडे ) में अश्वपना' सासान्यभूत रहता 
है वैसेही अनेक आकारबाले हजारो घटोमे भी घटत्वही रहता है ऐसा तिर्यंक्‌ सामान्य है॥ 
अब यहॉपर कोई शंका करता है कि जैसे घट आदि भिन्न भिन्न व्यक्तियोंमे घटत्व 
आदि सामान्य एक ही-है -ऐसे ही पिड, कुसूल आदि भिन्न व्यक्तियोंमे सत्तिका आदि 
'सामान्य भी एक-ही रूप-है | तो तिययेक्‌ सामान्य तथा ऊध्बेता सामान्य इन दोनोमें क्या 
विशेष हें ? इस ज्ञंकाका उत्तर देते है--जहॉपर एक जातिके पदार्थेमि केचछ देशभेदसे 
जो सव उस प्रकारकी व्यक्तियोंस एकाकार प्रतीति होती 'हे वहॉपर उस (एकाकार प्रतीति 
वा भान) को निय्येक्‌ सामान्य कहते है, और जहाँ पुनः कारुमेदसे सब परय्यौयोभे अनु- 
यत एकाकार प्रतीति द्योती हे उसको ऊध्बेता सामान्य कहते हैं, ये ही दोनोमे भेद हैं । 
इस प्रकार मानने पर कोई दिगम्बर जेनमताओ्लुयायी कहते है कि जीव, पुदुगल, धर्म; 
बअधर्म, आकाअ* तथा 'कारू इन छहो , द्रव्योका का पर्थ्यारूपमे तो ऊध्चेता प्रचय हे; 
ओऔर कालको छोडकर होष पंच द्॒न्योका अवयव संघातरूप तिय्येक्‌ प्रचय है | इस प्रकार 
कहनेचाले' दिगम्बरियोंके मतमे तिय्यक्‌ प्रचचयका आधार घटआदि तिण्यंक्‌ सामान्य 
होता हें; और उसी रीतिः परमाणुरूप प्रचय परय्योआका आधार उनसे कोई भिन्न होना 
योग्य हे ! इस द्वेतुसे म्रग्नद्रव्योंका मक्र८ १ देश ३ तथा अदेश भावसे एक तथा अनेक 
व्यवहार प्रतिपादन करना चाहिये, परन्तु तिय्यंकू प्रचय ऐसा अन्य नाम तो व्यथंदी 
है, जैसे बालू (रेती) का चूणं। बस यही नियम है ॥५॥ 
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अयोध्वें तासामान्यशक्त मेंदद्य दर्शयज्नाह । ड़ ' 
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इसके पश्चात्‌ ऊध्वत्ता सामान्य अक्तिके दां भे्र जाते हे, 
ग्रुणपर्याययों: शंक्तिसात्रसोघोद्धवादिसा । 


। आसज्नकार्ययोग्यत्वाच्छक्ति: समुचिता परा ॥६॥ 
ई ं ध 2 2 ५ न यम गा कर रे 5५ ॥ 
- , भावार्थ+-६व्योंके गुण तथा .पय्योयमे शक्तिमात्र हे, उसके दो भेद्‌ है। उनमेसे जो 
प्रथम शक्ति है उसको ओघोड्ूंवा कदते है, ओर समीपवर्ती काय्येके योग्य होनेसे तथा 
व्यवहारके उपयुक्त होनेसे द्वितीय अक्तिको समुचिता भक्ति कहते है ॥ क्षा 


व्याख्या । सबेषा द्रव्याणा निजनिजगुणपयाययो शक्तिमात्रमू । ओ गोडवा ओघषशक्ति आदिमा 
प्रथमभेदरूपा कथ्यते । पुन आसंत्र निकट श्ीघ्रमावि वा यत्कार्य तस्य योग्यत्वात्‌ व्यवहारयोग्यत्वात्‌ 
समुचिता शक्तिरपरा ह्वितीया समुचितशक्तिरुच्यत इति | ६। 
- व्याख्याथे+--सम्पूर्ण द्वव्योके गुण तथा पर्यायमे जो शक्तिप्रान्न है उसके दो भेढ है, 
प्रथम अथवा आदि गक्ति जो ओघषसे अर्थात्‌ समूहसे उत्पन्न होतो हे- उसको ओघशक्ति: 
३ हा 
कहते है, ओर पुनः समोपवर्ती शीघ्रभावी जो कार्य हे उसके योग्य होनेसे तथा व्यवह्रकरे 
उपयोगी होनेसे ह्वितीय अक्तिको समुचित अक्ति कहते है ॥ ६॥ 


अथेतड्ू दद्य हृष्टान्तेन द्रढ्यन्नाह । 

अब इन दोनों भेदोंको /दृष्टान्तसे दृढ़ करते हुए अग्रिम सूत्र कइते है। 
ज्ञायमाना तृणत्वेनाज्यशंक्तिरनुसानतः । 

. . कि च॒, दुग्धादिभावेन प्रोक्ता लोकसुखप्रदा ॥ ७॥ 


- , भावार्थ---अद्यपि घृतकी शक्ति तृणपनेकर अनुमानसे जानी जाती हे, तथापि 
दुग्धभावसे कही -हुईं छोकमे सुख देनेवाली होती है ॥| ७॥ 


व्यास्या--यथा आज्यशक्तिषृ तश्क्ति तृणत्वेव तृणभावेन अनुमानप्रमाणतो. ज्ञायमानापि 
लोकानामग्रत कथयितु न शकक्‍यते । यदि तृणपुद्गलेपु घृतशक्तिनास्ति तदा तृणाहारेण घेनुढुं ग्ध कथ दत्ते । 
तह बघान्तभू ता घुतशक्ति. कुत आगता। इत्थमनुमीयमाना तृणमावेन घृतशक्तिन्नातापि लोकानाँ पुरत 
प्रकाशयितुमशकपा । तस्मात्‌ तृणभावेन या शक्ति मा ओधघकशक्तिरित्येकदृष्ान्त. । कि चानुमीयमानौधशक्तिराद्या 
पुनव्येवहारादेश लऊूमते । तथाहि । तृणजन्यदुग्वादिमावेन दुग्य दष्यादिमावेन परिणता , घृतश्षक्ति: 
प्रकाई्यमाना लोकसुश्॒प्रदा लोकचित्तगम्या भवेत्‌ । तत सा शक्तिदितीया समुचित्रभक्ति कथ्यते । अवब्राय 
विवेक । अनस्तरकारणमध्ये समुचितशक्ति, 'परम्परकारणमष्ये ओघषशक्तिरिति ।, ओोघशक्तौ तु॒तृणानि 
घेनुरबनाति, पुष्ठा , सती दुग्ध दत्ते, दुग्बेन; दि जायते, दष्न कारणकलापेन घृतमेवमोघेन घृतशक्ति: 
स्फुटीमवति । तथान्यत्र दुग्धदष्यादेघुं तमेवेति व्यवहार्योग्यत्व लोकप्रमिद्धमेवेनि। अय च ओवशक्तिपमु- 
चितशक्त्योरन्यकारणता, अ्रयोजनतेतिनामान्तरद्वयमपि प्रन्थान्तरात्तथितमिति नेयमु । ७। 


+ 


१ ख पुश्तके नाल्नति 
ठठ 
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व्याख्याथ:--जैसे घृतशक्ति तृणस्वरूपसे अनुगानप्रपाण द्वारा जानी जाती है तो 
भी मलुष्योके आगे कही नहीं जा सकती । थदि ठृणरूप पुद्ूगछोम घृतग्क्ति नहीं होती तो 
हणका भोजन करनेसे गो दुग्ध केसे देती ? और उस दुग्धके भीतर भी जो घृतथक्ति है 
वह कहासे आती ? इसप्रकार अनुमान की हुईं घृतञअक्ति ठणभावसे जान ली गई है तो भी 
मनुष्योके आगे वह अकट नहीं की जा सकती । इसी हेतु हणभावस ज्ञात जो घृतवक्ति है 
वह पहली ओघशक्ति हे । यह एक इष्टान्त हुआ । क़िन्व, अनुमान प्रमाण सिद्ध जो बह 
आदिम ओघवथक्ति है सो फिर व्यवहारके आदेञ को प्राप्त होती ह । सो ही कहते हैं कि 
तृणके भोजनसे उत्पन्न हुए दुग्ध आदि भावसे परिणामको प्राप्त हुई घृतगक्ति जा छोकमे 
प्रकाशित की जाती है बह छोगोको सुख देनेवाली अर्थात रमणीय होती है । तात्पर्य यह 
कि यदि छोकमे कहो कि घृत तृणसे उत्पन्न होता हे तो छोगोको अच्छा नहीं छगेगा और 
दुग्धसे घृत उत्पन्न होता हे ऐसा कहना सबको अच्छा छूंगेगा, क्योंकि घृत साक्षात दुग्ध व 
दधि (दही) से उत्पन्न होता हे इसकारण चह दूसरी थक्ति समरुचिता गक्ति कहछाती है ] यहापर 
ऐसा विवेक करना चाहिये कि व्यवधानरहित कारणके मध्यमे जो अक्ति है चह समुचित भक्ति 
है अरथात्‌ दुग्ध तथा दथिरूप कारण ओर घछृतकायके सध्यमे कोई व्यवधान नहीं है, इसलिये 
घृतकायके अव्यवहित पूर्व दुग्ध बा दघिरूप कारणमे जो जक्ति है वह समुचित गक्ति है । परंपरा 
कारणके मध्यमे जो गक्ति है वद्व ओघगक्ति हैं| इस ओघथक्तिमे परंपरा इसप्रकार है कि 
गौ पहले ठणोको खाती है, फिर उससे रस आठिका जो परिणमन होता है उससे जब 
पुष्ट होती है तब दुग्ध देती है, पुनः दुः्धसे ढदथधि होता हे, इसरीतिसे ठुणसे दथिपय्यन्त 
जो कारणोका समूह है उससे घृत होता है, ऐसे ओघसे घृतशक्ति प्रकट होती हैं । और 
अन्यत्र दूध दही आदि घृतरूप है यह व्यवहार छोकमे प्रसिद्ध ही है । तथा ओघयथक्ति 
और समुचित ञक्तिके अन्य अंथोमे कहे हुये समुचित कारणता तथा प्रयोजनता ये दो दूसरे 
नाम भी जानने चाहिये। । 


अथ आमन्मद्रव्यपष्ये एतच्ठक्तिहय विवक्ति । 
अजीव द्रव्यमे ढोनो शक्तियोका निरूपण करके अब आतत्मद्रव्यमे ओघगञक्ति तथा 
समुचितशक्तिकी विवेचना करते है-- जे ै के 
प्राक्‌ पुद्गलपरावतें धर्मशक्तियंथौघजा । 
अन्त्यावर्ते तथा ख्याता, शक्तिः समुचिताड्रिनाम्‌ ॥८॥ 
भावार्थ:--जैसे भव्य जीव़ोके प्रथम पुदुगलोके परावत्तैनोंम ओघ ( समूह )से उत्पन्न 


हुई वमशक्ति थी वैसे ही अन्तके पुदूगल परावत्तैनमे समुचिता नामसे असिद्ध धर्म- 
शक्ति है ॥८॥ ; 


दरव्याजुयोगतकंणा [ १९, 


व्यास्या । यथा अद्भिना प्राणिना अव्याना प्राक्‌ू पुदुगलपरावर्ते प्रथमपुदुगलप रावर्ते जात्ये- 
कवचनम_ । बर्यात्‌ अनन्तेपु पुदुगलूपरावतेंपु प्रथम 5'तीतेपु सत्सु ओवजा सामान्यरूपा घर्मशक्तिस्तदनुगता 
आसीत्‌ । यद्येव न भवेत्तहिं अन्त्यपुदूगलपरावर्ते सा बुत शआ्राप्स्यते | यतत 'नामतो विद्यते भाव” इत्या- 
दिवचनातु । तथा पुनरन्त्यावर्ते चरमपुद्गछपरावर्ते घमशक्ति ममुचिता स्थाता । अत एवाचरमउुद॒गल- 
परावतंकालो भववाल्यकाल पुनरन्त्यपुद्गकपरावतंकालो धर्मयमौवनकालश्न कथ्यते । उक्त च॑ । 


अचरमपरिव्ट सु काछो मववालकालगो भमणिओ । 
चरमोउ धम्मजुन्वगकालो तह वन्नभेउत्ति १। एतद्विशत्या पठितमिति ॥ढत। 


व्याख्याथः:-जैसे भव्य जोवोंके प्रथम पुदूगछोंके परावत्तेनोंम, “आकपुद्गल 
परावत्तें” यहां जातिकी अपेक्षा से एक वचनका प्रयोग किया गया हे--भावार्थ--अनन्त 
परावत्तेमान अर्थात्‌ एकके पीछे निरन्तर गमनागमनशीर जो पुदूगरू प्रथम व्यतीत 
होते चले आये है उनमे ओघसे उत्पन्न तथा उनके सब पर्यायोमे अनुगत सामान्य 
रूपको धारण करनेवाली धर्मशक्ति विद्यमान थी। क्योकि यदि ऐसा न माना जाय 
तो अन्तिम पुदूगल परावर्त्तनभे उन पुदूगलोको पर्यायोमे चलछानेवाली धमंअक्ति कहांसे 
प्राप्त्हो सकती है ? क्योंकि असत परदाथंका भाव अर्थात्‌ विद्यमानपना नहीं हो 
सकता इत्यादि बचन है । इससे यह सिद्ध हुआ कि प्रथम पुद्गछोके परावर्त्तनोमे सामान्य- 
रूप ओघसे उत्पन्न ध्मशक्ति अवश्य थी | तथा अन्तिम पुदूगछोके परावत्तैनोंमे जो 
विद्यमान धर्मशक्ति है उसका समुचिता नाम हं। इसी कारणसे श्रथम पुदूगछोंका जो 
परावत्तेन कार चहू भवका बाल्य काल है, ओर जो अन्तके पुदूगछोका परावतेन काल 
है बह धर्मका योवनकाल कहा जाता है । इस विषयमे यह वचन भी कहा गया है कि- 
प्रथम पुदूगलॉके परावत्तेनोका काल भ्रवका चाल्यकार कहलाता है, तथा अन्तके 
पुदूगलोंका परावत्तेन काल धर्मयोबनकालः कहलाता हैं ।१ यह गाथा वचिंशति नामक 
ग्रंथमे पढठित € ॥ढषा 


अथ द्रव्शर्यक्ति व्यवहारनिश्वयनयाम्पा दर्शयन्नाह । 
अब द्व्यकी शक्तिको व्यवद्दार तथा निश्वयनयसे दर्शाते हुए अग्निम सूह्र कहते हैं: । 


कार्यभेदाच्छक्तिभेदों व्यवहारेण हृश्यते । 
युकूनिश्चयनयादेकमनेके: फार्यकारणः ॥९॥ 
भावार्थ--व्यवद्दारनयकी अपेक्षासे कार्योंके भेदसे शक्तिमेढ् भी दीख पढ़ता है. 


तथा निमश्चयनयकी अपेक्षासे तो अनेक कार्य्य तथा कारणोंसे युक्त होने पर भी निजञक्ति 
स्वभाव एकह्दी इत्य ह ॥९॥ 


स्यास्या । एवं पूर्वोक्तप्रकरेण एककस्थ कार्यस्य ओषशक्तिममुचितशक्तिस्पा घक्तयौउने- 
कद एकट्रस्यम्थप्राप्यम्ते । ता; पुनष्यंबहारनयेन व्यवहृता सत्य. कार्यकारणभेद सूचयन्ति । 
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कथ-व्यवहारनथों हि. कार्यकारणभेदमेव मनुते । निम्नयनयों ,हिः अनेककार्यकारणयुगपि द्रव्यमेकमेव 
स्ववक्तिस्वमावमस्तीत्यवधा रयति । कदापि इत्थ नावधायत । तदा स्वभावभेदादद्रव्यभेदोषपि सपच्यंत । 
तम्मात्तत्तद गकालादिकापेक्षया एकस्पानेककायंकारणस्वमावमऊ्ीकुर्वेता ने कोषि दोषपोप । कारणान्तरापे 
क्षापि स्वमावान्तभू ता एवास्ति । त्ेन तस्यापि वैफल्य न जांयते । तथा शुद्धनिश्चयमताड्डीकारे तु 
कायकारणकल्पनव मिथ्या । यत-आदावन्ते च यतन्नास्ति वर्तभानेषपि तत्तथेति बचनात । कार्यकारणकत्प- 
नाविरहित शुद्धमविकलमचलितस्वरूप द्रव्यमस्तीति ज्ञेयम ॥४९॥ 


व्याख्याथं--पूच प्रसग मे कही हुई रोतिसे एक एक कार्यकी ओघगथक्ति तथा 
समुचित शक्तिरुप जो शक्तिय है वे एक द्रत्यके अनेक आप्त होती हैं, और व्यवहार- 
नयसे व्यवह्गत ( व्यवहार वा उपयोगमे प्राप्त ) होनेसे वे ही अक्तिय कार्य तथा कारणका 
भेद सूचित करती हैं, क्‍योंकि व्यवहार नय कार्य्यकारणका भेद ही मानता है, और 
निश्चय (शुद्ध ) नय तो अनेक काय्ये तथा कारणों से थुक्त होनेपर भी द्रव्य ,एक निज- 
शक्ति स्वभाववाल्ता ह ऐसा निश्चय कराता है, ओर ऐसा निम्वय कभी भी नहीं कराता कि 
काय्यकारणोके भेढसे अनेक स्वभावयुक्त द्रव्य हीता ह। क्योकि 'नव एसा माना जायगा 
तव स्वभाव-भेदसे द्वव्य--मेद भी आप्त हो जायगा। इसलिये उस उस देश उस 
उस काल आहिकी अपेक्षासे एक दूच्यका अनेक कार्य कारण स्वभाव अंगीकार करने- 
वालोको कोई भी दोषका लछेश नहीं 5, और कारणान्तरकी अपेक्षा जो है बह भी द्रव्यके 
स्वभावके अन्तर्गत ही छे, इसलिये उसको भी ' निष्फलता नहीं होती और शुद्ध निश्बय 
नयके मतको स्वीकार करने पर तो काय्यंकारणकी कल्पना ही मिथ्या ' है ।' क्योंकि 
“जो धर्म अथवा स्वभाव अथीौत्‌ द्रव्यका अनेक स्वरूप आदि अन्तमे नहीं हे वह वर्तत- 
सानमे भी वैसा ही है अथौोत्‌ नहीं हे ऐसा बचन हे, इससे काय्यकारणकी कल्पनासे 
शून्य, अखंडित, तथा अविचलित स्वरूप एक ही द्रव्य हैं ऐसा जानना चाहिये ॥९०॥ 

पूर्व श्र शक्तिस्वरूप द्रव्य व्याउ्यातम, । अथ च व्यक्तिरुपी भुणपर्यायौं वर्णयन्नाह । 

पूरे प्रकरणमे शक्तिस्वरूप द्वव्यका वर्णन किया गया, अब व्यक्तिरृप गुण तथा पयो- 
यका वर्णन करते हुए अग्रिम सूत्र कहते है।... 52 

स्वस्वजात्यादिभ्रयस्यों ग्रणपर्यायव्यक्त यः ॥ 
शक्तिरूपो गुंणः  केषांचिन्सते तंन्सुषागमे .॥१०॥। 

भावार्थ--सहभावी अथवा क्रमभावी फंल्पनासे किये हुए निजस्वभावसे वत्तमान 
शुण तथा पर्यायोंके व्यक्ति" 'अंनेक प्रेंकोरके हैं, ओर किन्हींके अंथथात दिगम्बरमताजु- 
सारियोंके मतसे गुण जो है वह शक्तिरूप ही है, परन्तु यह शॉख्रीय “सिद्धान्तोंसे 


मिथ्या है ॥१०॥ हज 
' व्याख्या । स्वस्वजात्या सहमाविक्रमभाविविकल्पनाकृन्तिजस्वभावेन वर्तमाता ग्रुणपर्याय- 


दब्यानुयोगतकेणा ते 


व्यक्तयो भूयस्यों बहुप्रकारा सन्‍्तीति । अन्न कश्रिहिगस्वरानुसारी दाक्तिहपो ग्रुण इति कथयन्नाह । 
यती द्रव्यपर्यायकारण द्रव्यम्‌ । गुणपर्यायकारण य्रुण । द्रव्यपर्याययोद्र व्यस्थाल्यधामाव । यथा 
'नरैवारकादयौ यथा वा दृचयणुकेत्रयणुकादय । पुनगुणपर्याययोगुणस्यान्येथाभाव । यथा मेंतिश्न,तादिविशेष । 
अथवा भवस्थसिद्धादिविशेष' । एतौ द्रव्यगुणी स्वस्वजात्या शाश्वतौ पययिणचर्ञाश्वतती इत्य सगिरत्ते । 
परमार्थतस्तु आगमयुक्तया एतत्मवँ मृपा असत्कल्पनमित्यवधाय॑ँ प्रमाणाभावात्‌ | १० । 


व्याख्यार्थ:--द्रव्योके अपने २ स्वभावसे सहसावी अर्थात्‌ द्रव्यके साथ ही होनेवाले 

गुणोके'' व्यक्ति तथा द्वंव्योके निज २ स्वभावसे' क्रमभावी पर्यौयोके व्यक्ति अनेक 
प्रकारके है। यहां कोई ढिगम्बरमतके अनुयायी अक्तिरूप ही गुण हे ऐसा कहते हुए कहते 
हैं कि द्रव्यपथ्योयका कारण तो' द्रव्य है, ओर गुणपर्थ्यायका कारण गुण है, तथा द्रव्य और 
योयमे भी हृत्येका अन्यथा भाष' है, जैसे जीवद्रव्यके नर तथा नारकादि विशेष, पुदूगल 
द्रव्यके इथंणक, ज्यणुक आदि बिशेप, और शुणपर्यायोभ गुणका अन्यथाभाव अर्थात्त शुणकी 
रूपान्तरसे स्थितिरूप हीं है। जेसे ज्ञानगुणके मतिश्रत आदि विशेष, अथवा भवस्थ सिद्ध 
आदिक विशेष । फिर यह द्रव्य 'गुण निज निज स्वसावसे तो नित्य है, और पंयायरूपसे 
अनित्य है,' ऐसा व्शिम्बर जैनी कहते ६ । परन्तु अथार्थमे आख्रीय युक्तिसे यह सब मिथ्या 
है अथोत्‌ यह कल्पना उनकी असद्गप है | क्योकि इस कल्पनामे फोई प्रमाण 'नहीं हे ॥१०॥ 


अथ शुणपर्याययोरेवय प्रदर्शयन्नाह । 


। न्ध 


अब गुण_तथा पथन्‍्यायकी एकता दर्शाते हुए यह सूत्र कहते है । 


पर्यायात्न गुणो भिन्नः सम्मतिश्रेन्थसम्मतः । 
ह यरंय भेदो विवक्षातः स कर्थ कथ्यते पृथक्‌ ॥११॥ 


भावाथ+--संमतिशन्रन्थकों यह सम्मत हे कि पर्यौयसे गुण भिन्न नहीं है, क्‍योंकि 
जिसका भेद्‌ वक्ताकी इच्छां' अथवा किसी अपेक्षाके आधीन है. वह “पदार्थ भिन्न कैसे कहा 
जा संकर्ता हे? ॥ ११॥ 


व्यास्या--पर्यायादगुणो भिन्न पृथक्‌ न विसतु पर्याय एवं गुण इत्यर्थ । कीहशो ग्रुणा ? 
सम्मतिगन्थतम्मत । सस्मतिग्रस्थे श्रीपत्सिड्सेनेराचार्येव्यक्तवाचा समुच्चारितस्तथा च॑ तदुग्रन्थ । 


परिगमर्ण पञ्ञाओ अगेगकरणे गुणत्ति तुल्लट्ठा । 
तहवि न शुणत्ति भण्णइ पज्वणयदेसण्ण जम्मा । १। 
इति यथा क्रममावित्व पर्यायलक्षणमू , तथैवानेक्करणमप्रि पर्थायस्य छक्षणान्तरमेवात्ति । 
द्रव्य तु एकमेवास्ते ज्ञानदर्शनादिभेदकार्णपि पर्याय एवं पर ग्रुणो न कथ्यते । यस्मात्‌ द्रव्य- 
पर्याययोमंगवर्तों देशना चर्तते । परल्नु गुणपर्वाययोर्दगना ने विद्यो । अय गायाथे. । एव 
सति गुण पर्यायाद्धिनों न तहि द्वव्यमू १ ग्रुण. “२ 


रे पर्याय ३ श्रेति- नामत्रय पृथक्‌ कथ 
सद्धूलितम्‌ ? इत्य केचन व्याचअ्ते तानाह । यस्य गुणस्थ विवक्षाइतों भेदों, विवक्षा द्दि 
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तयस्थ कल्पना । यथा तैलस्थ घारा । अन्न तैलातु धारा भिन्ना प्रदशिता | तथापि भित्रा नाह्ति। 
तथैव सहमावी ग्रुण क्रममावी पर्याय इति मिन्नत्व विवक्षित, पर परमार्थहशा भिन्नत्व नात्ति । 
तस्माचस्थ भेद उपचरितो भवेत्‌ु स॒ कथ मिन्नत्वेत व्यपदिश्यते । यथा उपचरितगरुणे हशन्तवक्‍त 
“गौदोर्धि” इत्यत्र गोर्न दोग्धि तद्॒त्‌ उपचरितगुणो5पि वाक्तित्व न धत्त इति | ११। 


व्यास्याथ:--पर्यायसे गुण भिन्नरूप नहीं है किन्तु पर्याय ही गुण ह। कैसा गुण | 
इस आकांक्षापर विश्ेषण कहते हैं. कि सम्मतिप्रथके सम्मत अर्थात्‌ सम्मतिम्रन्थमे श्रीमिद्धसेत 
आचायह्वारा स्पष्ट बाणीसे कहा गया ऐसा । उनके ग्रन्थकी गाथा यह ह कि द्वव्यमे जो 
क्रमसे गसल करे अर्थात्‌ ऋ्रमसे हो वह पर्य्याथ है तथा एककों अनेक करना रह गुण है 
ओर दोनो समान है तथापि गुण नहीं कहा जाता 6, क्योकि आख्रोंम पर्यायनयका ही 
कथन है | १। तातपये-गाथाका यह हे कि जेसे क्रममावीपना पर्योयका छक्षण है, उस ही 
प्रकार एकको अनेक करना भौ पर्यायका दूसरा लक्षण ही है| द्रव्य तों सदा शक रूप ही 
रहता हे, तथा ज्ञान दर्शन आडिकिके भेदका करनेवाढा भी पर्याय ही कहा जाता है नकि 
शुण | क्योंकि गुण, भेद करनेवाला नहीं है, इसीसे श्रीसमगवानका उपदेश भी द्रव्य तथा 
पर्यायमे ही है । परंतु गुण और पर्यायमे उपदेश नहीं है। यदि पूर्वोक्त प्रकार गुण पर्यायसे 
भिन्न नहीं है तो द्रव्य, शुण तथा पर्याय यह तीन नाम जुदे कैसे गिने गये ? इस प्रकार जो 
कितने ही कहते है उनका समाधान करनेके लिये उत्तराद्धंसे कद्दते हैं. कि जिस गुणका 
विवक्षासे किया हुआ सेद है वह भिन्नपनेसे कैसे कहा जाय ? भावारथ-नयोंकी जो कल्पना 
है चह विवक्षा कहलाती है, जेसे “तैलकी धारा”, इस वाक्यमें तैठसे धारा जुदी दिखाई 
गई है, तो भी यथार्थमे धारा तैलसे भिन्न वस्तु नहीं है, वैसे ही सहभावी साथ होनेवाला 
शुण, तथा क्रमभावी ( क्रससे होनेवाली ) पयोगय, ऐसे गुण प्योयका भेद केवल विवक्षासे 
है, परंतु परमार्थटष्टिस भेद नहीं है । इसकारण जिसका भेद उपचारसे माना गया हो, 
वह यथार्थमे भिन्नरूपसे कैसे कहा जा सकता है ? ओर शुण उपचारसे है, इसमे दृष्टान्त 
यह है कि जैसे 'गो दुद्दती है” यहा गौ नहीं दुहती है । यहापर दढोहनफक्तौपना उपचारसे 
शायमे है न कि यथाथमे । ऐसे ही उपचारको प्राप्त हुआ शुण भी शक्तिको नहीं धारण 
करता है ॥ ११॥ 


अथ ये च गुण पर्यायाद्धिन्न इति प्रमाणयन्ति तानु दूषयन्नाह । 
। 


अब गुण पर्यौचसे भिन्न पदार्थ है, ऐसा जो प्रमाण करते हैं. उनको दूषण देते हंये 
आगेका सूत्र कहते हैं. । 


गुणों द्रव्यं तृतीय॑ चेत्त तीयोडपि नयस्तवा । 
सिद्धास्ते द्रव्यपर्यायाथिकभेदान्षयदहयम्‌ ॥ १२ ॥। 


द्रव्यानुयोगतर्कणा [ र३ 

भावार्थ--द्रत्य॒तथा पर्यायको माननर सिद्धान्तमे द्वव्यार्थिक और पर्यायार्थिक 

भेदसें ढो ही नय कहे गये है'। यदि गुण भी ठृतीय 'द्वव्य होता तो तीसरा नय भी 
कहते ॥१२॥ ' । ६ 


व्याख्या । यदि गुणस्तृतीय पदार्थों द्रव्यपर्यायाद्धिन्ञोन्य पदार्थों भावों भवेत्‌, तहिं तृतीयो 
नयो«पि लम्यते । सूत्रे तु दव्याथिकपर्यायाथिक इति नयद्वयमेव कथितम, । नयान्तर यदयगविष्यत्तदाद्रक्यत्‌ । 
अतो नयद्वयादपरो नये एवं न । उक्त च सम्मतौ-- 


दोऊ णया भगवया ढव्बह्ियपजवह्धियाणियया | 
. जइ पुण गुणोवि हुतो गुणट्ठियणयोवि जुज्नंतो ॥१॥ 
ज॑ च पुण भगवया ते रुत्तेसु मत्तेस गोयमाईणं । 
पञ्नवसण्णा णियया बागरिया तेण पज्जाया ॥श। 
रूपादीना गुणसज्ञा सूत्र न भापिता, परन्तु “वण्णपज्जवा गधपज्जवा इत्यादिपाठ पर्यायशब्देन 
पठितस्तथापि ग्रुणो न कथ्यते । अन्यज्य । एगग्रुणकालएद्त्यादिस्थानेष्वपि गुणशब्दो यश्व हश्यते सोषि 


गणितशास्त्रसिद्धपर्यायविशेष सख्यावाचको ज्ेय । परन्तु गुणास्तिकनयविषयवाचकों न । उक्त च। 
सम्मतिग्रन्थमध्ये-- ः 


ज॑पंति अत्यथिसमएण एगं गुणो ढगुणों अणंतगुणो । 
रूवाईपरिणामा भन्नइ तम्हा शुणविसेसा ॥ १॥ 
गुणसद्दमंत्रेणावि तणुपज्जवविसेससंखाण । 
सिज्ञइ ण बरं संखा णसत्थधम्मो एबं गुणोत्ति ॥श॥ 
जह द्ससु दंसगुणंसि य एगंमि दसतण्ण समत्ते,च । 
अहिय॑ वि शुणसह्दे तहेव एयंमि दव्बटटं ॥श॥ 


एवं गुण पर्यायात्‌ परमार्थदशा भिन्नो नास्ति । तस्माद्‌ द्रव्यमिव द्क्तिड्पता कथ स्वादि- 
त्यभिष्राय 4१२॥ 


... व्याख्याथ:--यढि गुण तीसरा पढाथ अर्थात्‌ द्रव्य ओर पर्यौयसे भिन्न पदार्थ होता 
तो तीसरा नय भी प्राप्त होता, अर्थात्त्‌ सूतमे तो द्र॒व्यार्थिक और पयौयार्थिक ऐसे दो नय 
ही कहे गये है, यदि तीसरा होता तो दोख पड़ता । इससे यह सिद्ध हुआ कि इन कथित 
दो नयोसे अन्य कोई नय ही नही है । संमतिग्रन्थमे ऊपर कहा भी है | 


गाथार्थ--श्री भगवानने, द्रव्यार्थिक तथा पर्यायार्थिक्‌ ये दो ही नय कहे है, फिर 
यदि द्रव्यपयायसे भिन्न गुण भी होता तो शुणार्थिक नय भी - कहना योग्य था॥ १॥ 


ओर भगवानने जो गोतमादिकको सूत्र कहे है उनमें पज्जव संज्ञा कही है इसलिये गुण 
पर्याय ही कहलाते है ॥२॥ 


रूपादिककी सूत्रम गुगसंज्ञा नही की गई है परन्तु 'वण्णपज्जबा,गन्ध पज्जवा' इत्यादि 
गैयः डाठ #* कै ९ हे न्‍् 
पाठ पर्योयथब्डसे ही कहा है अथात्‌ वर्णपयोय, शुणप्रयोय ऐसा ही कहा गया है। और 
गुण शब्द बहापर नहीं कहा ॥ ओर भी “एग शुणकाछ ए' एक गुणकालमे इत्यादि स्था- 


; ए_ तगायाहर 
श्४ ] श्रीमद्राजचन्द्रजेनशासतरसालायाम्‌ 


पल क्ल। 7 मी का १ ८ रण आना पंगयविशेषया हु 
नोंसे जो गुण ५०० दीख पड़ता हे,, व्रह गुण शब्द भी गणितशास्रमे. सिद्ध यायब्ि 


ही नाम हे, इसलिये उसको संख्याका बाचक ही समझना चाहिये और गुणास्तिक 
विषय का वाचक नहीं | संमतिश्रंथमे कहा भी हे ६-- 


ऋ/ गाथा्थ--आर्थिक समय/मे ऐसा कहते है कि एक गुण, दृश गुण, तथा अनन्त- 
शुण रूपादि परिणाम कहे गये है, इस कारण - गुणशठ्द॒संख्याविशेषषावक:., है ॥ ४ ॥, 
ओर गुणशब्दके विना भी _ संख्याओके विपयमे तलुपस्योयविशेष ऐसा प्रयोग किया दे; 
इस हेतुसे एक गुण यह समृहका धर्म संख्यापरक हे ने कि अक्तिपरक ॥ २॥ जैसे 
ढशसंख्याओंमे दशगुण ' हैं, ऐसे ही एकमे एक गुण, शतमे शतगुण है । इसी प्रकार 
समस्त संख्याओंमे गुण अब्दका प्रयोग है, ऐसे एक गुण द्ृरव्यस्थ गुण नहीं है ॥श॥ 


इस रीतिसे परमार्थ दृष्टिसे पर्य्यायसे भिन्न कोई पदार्थ नहीं है, इस कारण से द्रव्य 
के सद्ृग अक्तिहपता गुणकी केसे होसकती हू  ॥१श॥ 

अथ केचन पर्यायस्थ दल ग्रुण इति बदन्ति । गुण शक्तिहपमेव मस्वानश्न विवदने, तान्‌ दुधपन्नाह 

अब वबाढीगण के पय्योयका_ कारण सानते हैं, ओर शुणको स्वृतततत्वञक्तिहप 
सानते हुए परस्पर घिवाद करते है, उनको दूषण देते हुए यह सूत्र कहते दे । 


पर्यायस्थ दल यहि गुणों द्रब्येण किन्तदा । 


गे १६ ६० 


गुणपर्याय एवेयं गुणपरिणामकल्पना ॥१३॥ 


प [6 हर्ट - हु इंच का 
- , भावाथ--और यदि पय्योय का फारण (उदादान कारण) हि ही तो थुनः द्व्यका 
क्या प्रयोजन है ?। और शगुणपर्य्योय यह जो कथन है सो तो गुणकी ही परिणामरूप 
कल्पना 5, न कि अन्य कुछ ॥ ११॥ 


! | रा 
-+ . व्याख्या ॥, यदि ग्रुण.. पर्यायस्य, दल उपादानकारण भवति । ठदा द्रव्येण किमिति 
कि ,प्रयोजन द्रव्यप्रयोजन ग्रुणेनेव सिद्धमित्यर्थात्‌ ग्रुणपर्यायावेव पदार्थों उपदिश्यता तृतीयस्थासम्भवात् इति. 
नियम । पुनरत्र कश्मित्कथयिष्यति ।, -द्रव्यपर्याय १ ग्रुणपर्याथ २ झूपे कार्य भिलने स्तस्नताम्न द्रव्य , 
भुणरूप २ कारणे अपि भिल्‍्ने स्त | इति कल्पनया वादी अपत्य । कय-कार्ये कारणोपचारातु कार्यमव्ये 
कारणक्षेव्दश्रवेशों जायते । तथा कारणभेदे कार्यभेदः सिद्धघति । अथ च॑ कार्यभेदसिों कारणमेदसिद्धि- 
रित्यन्योन्याश्रयोनाम दृषणमुत्पद्यते । तस्मात्‌ शुणपर्यायल्‍्तु ग्रुणपरिणामस्यैव -पटान्तरभेदकल्पनारूप | ते 
एवं केवल सम्भावना, परन्तु परमार्थतो न हि । अथ च द्रव्यादि नामत्रयमपि भेदोपचारेणैव जैयम, ।॥१३। 


व्याख्याथ--यदि गुण परथ्योयका उपादान कारण हो ,तो द्रव्यसे क्‍या अयोजन ! 
अर्थात्त ड्त्यका, प्रयोजन शुणसे ही चल जायगा तब अन्य पढार्थ मानने की क्‍या 
आवश्यकता है ) और द्रव्यका कार्य गुणसे हो गया तो श॒ुण, तथा पय्योय, इन्हीं दोनों 


भा 


पदार्थॉका उपदेश करना चाहिये क्योकि छतोयका असंभव है, ऐसा नियम होना चाहिये 


द्रव्यानुयोगतकणा [ २५ 


अब इस विषयमे यदि कोई ऐसा कहे कि द्रव्यपय्योय तथा गुणपय्थोय ये दोनो फाय्ये 
भिन्न भिन्न रूपके है, इसलिये द्रव्य तथा गुण ये कारण भी भिन्न भिन्न रूपके होना 
चाहिये | इस प्रकार कल्पनावादी भी मिथ्या है। क्‍योंकि काय्यमें ही उपचारसे कारण की 
कल्पना होती है इसलिये कार्य्यमे कारण शब्दका प्रवेश होता है । ओर भी प्रथम कारणका 
भेद सिद्ध होने पर कार्य्यका भेद सिद्ध होता है, और ऐसे ही काय्यंका भेद सिद्ध हो 
जाबे तब कारणका भेद सिद्धू हो सकता हे, इस प्रकार कारणके भेढ सिद्ध होनेमें काय्य- 
भेढ सिद्ध कारण होगा, तथा काय्यके भेद सिद्ध होनेमे कारणका भेद सिद्ध होना कारण 
होगा, इस रीतिसे तुम्हारे मतमें अन्योन्याश्रय नामका दूपण भी आता है । इसलिये 
शुणपर्य्याय यह जो कथन हे सो तो गुणकी ही परिणामरूपसे कल्पना हे, क्‍योंकि 
कल्पनामात्रसे ही पर्य्यायसे गुणके भेदका संभव हे, ओर परमार्थदष्टिसे तो गुणका पथ्योयसे 
भेद हे ही नहीं, किन्तु परमार्थमे द्रव्य गुण तथा पर्य्याय ये तीना नाम भी भेढके उपचारसे 
ही कल्पित किये है, ऐसा जानना चाहिये ॥ १३॥ 

एकानेकस्वरूपेण भेदा एवं परस्परस्‌ । 

आधाराधेयभावेद कल्पनां च विभावय ॥ १४ ॥ 

भावाथे+--इस पूर्वोक्त प्रकारसे द्रव्य एक ही है, गुण पर्याय अनेक है, इस रीतिसे 


परस्पर अर्थात्‌ एक दूसरेकी अपेक्षासे भेदको कल्पना मात्र जानो, और इसी पूर्बोक्त रीतिसे 
आधाराघेयभावकी कल्पना भी निश्चय करो ॥ १४॥ 


व्याख्या । एवममुना प्रकारेण द्वव्यमेक, ग्रुणपर्याया अनेके, इत्थ भावना कार्या। परस्परमन्योन्य 
भेदभावकल्पना कतेंव्येत्यथं । च॑ पुन अनयैव दिशा आधाराधेयमावेन कल्पना विमावय । आधा राघेयप्र 
मुखभावानामपि स्थमावेन भेदानू विचार्य मनसि ज्ञेयमु । यत परस्परावृत्तिधर्माण परस्परभेदान्‌ 


ज्ञापयन्तीति भाव ॥ १४ ॥॥ 

व्याख्याथ:--इस पूर्वोक्त रीतिसे कल्पना मान्रसे गुण, पर्य्यायकी सिद्धि होनेसे यह 
सिद्ध हुआ कि द्रव्य एक है कल्पना अथवा विवशक्षासे गुण पर्याय अभेक है। इस प्रकार 
द्रव्य, गुण तथा पय्योयके परस्पर कल्पित स्वरूपसे भेढकी भावना करनी चाहिये | और 
इसी रीतिसे आधार, आधेय आदि भावसे भो कल्पना को जानो अथौत्‌ कल्पित' स्वभावके 
ही भेदसे आधार, आधेय इत्यादि भावोंके सी स्थायीभावसे भेदोंको विचार कर मनमे 
निश्चय करो, क्योकि परस्पर आवृत्तिशीछ धर्म, अथौत्‌ एक पदार्थ से दूसरे में आनेवाले 
धर्स ही परस्परके भेद को ज्ञापित करते है, यह तात्पर्य है ॥ १४॥ 

अथ आधाराधेयभावयोद्द ष्टान्तेन उपक्शिन्नाह । 


अब आधार आधेय भावके विषयमे दृष्टान्तह्वारा उपदेश देतेहुए यह सूत्र कहते है-- 


न्थं 
(8 
| आम | 


श्रीमद्राजचन्द्रजेनशास्रमालायाम्‌ 


घटादिद्रव्यमाधार-आधेयो तु गुणादिकौ । 
एकाक्षलक्ष्या रूपाद्या दृयक्षगम्यं घटादिकम्‌ ॥१५७ 


भावाथं;--घट आदि द्रव्य तो आधार हैं और गुण आदि आधघेय है। इनमें आधेय 
रूप आदि तो एक इंट्रियके विषय है, और घट आइि द्रव्य दो इन्द्रियोंके विषय हैं ॥९०॥ 


व्यास्या । घटादिद्वव्यमाधार द्रव्य घटादिकमाधरों रूपादीता। तथा हिं--घटे रूपादा 
आधूततास्तिष्वन्तीति | अथ ग्रुणपर्यायरूपरसादयो नोलपीतादयश्लाधेया द्रव्ये स्थिता । एवमाघाराधेयमावेन 
द्रव्यात्‌ गुणपर्यायों भेदेन स्थितो । तथा रूपादयों ग्रुणपर्याया एकेन्द्रिययोचरा एकेन्द्रियविषया इत्यर्थ । 
यथा रूप चश्षुरिन्द्रिययोचर चक्षुमनरिग्राह्मगुणत्वात्‌ । रसो हि रसनाविषयों रसनामात्रग्राह्मग्रणत्वादित्यादि । 
अथ घटादिद्रव्य तु द्वीन्द्रविषय, चद्षु स्पर्शाम्या घटो ग्रह्मते द्रव्यलवात्‌ । एतस्नैयायिकामिमत । स्वमते 
तु॒गन्धादिपर्यायद्वारा प्राणेन्द्रयादिकेनापि द्रव्यप्रत्यक्षमस्ति । न हि. चेतु कुसुम आआपयागीत्यादिल्ञाने 
आन्तित्व जायते । एवमनेकेन्द्रियग्राह्मद्रभ्यत्‌ू गुणपर्याययोभेंदों ज्ञातव्य । गुणपर्याययोरन्योन्य भेदस्तु 
सहमभावी क्रमभावी च कल्पनीय । सहमावी गुण क़मभमावी पर्याय इति । अन्यश्व पर्यायों द्विविध । 
सहमावी क्रमसमावी च॑ । सहमभावी सुण इत्यमिधीयते । पर्यायदाव्देन तु पर्यायसामान्यरुष स्वव्यक्तिव्यापिनो$- 
भिधानान्न दोष इति । तत्र सहमाविन पर्याया शुणाः । यथात्मनो विज्ञानव्यक्तिशक्त्यादय । क्रममाविव 
पर्यायास्त्वात्मनो यथा सुखदु ख़शोकहर्पादय । इति भेदकल्पनम्‌ ॥ १५॥ 


व्याख्या्थ:--घट आदि द्रव्यरूप पदार्थ आधार हैं, क्योकि घट आदिमे रूप आदि 
रहते है । इसलिये रूपाठिक रहनेका स्थान घट आदि द्रव्य आधार अथौत्‌ रूपादिका 
धारण करनेवाला हैं, और रूप, रस आदि गुण तथा नील पीतादि पर्याय ये सव आधघेय' हैं, 
अथात्‌ घट आदढि द्वव्यमे रूपादि गुण रहते हैं, इसलिये आधेय हैं, अथौत्‌ द्रव्यमे ये 
शुणपर्याय स्थित है । इसग्रकार आधार आधेयभावसे द्ृव्यसे गुण पर्याय मिन्नरूपसे स्थित 
हैं; और रूपादि ग्रुणपययौय एक इन्द्रियसे ग्राह्य हैं, अथीौत्‌ ये एक एक इन्द्रियसे जाने 
जाते है। जैसे रूप नेन्न इन्द्रियका विषय है, क्योंकि केवछ नेत्र इन्द्रियमात्रसे जो 
आाह्य गुण हो उसको रूप कहते हैं, तथा रस जिह्ा इन्द्रियका विपय है, क्योंकि जिह्मा 
इर्द्रियमात्रसे ग्रहण करने योग्य गुण है । और घट आदि द्रव्य तो दो इन्द्रियके विषय 
है, क्योकि घट नेन्न तथा स्पर्शन (ख्वक्‌) इन दोनों इन्द्रियोसे जाना जाता है, क्योंकि 
वह द्रव्य है। यह फथन नैयायिकमतके अनुसार हे, और निज अर्थात्‌ जैनमतमे वो 





१ चढाई पर देवदत्त है, स्थालीमें पकाता है, तिलमे तैल है, घठमे रूप है, यहाँ चढाई॥ स्वाली, 
तिल तथा घढ आधार हैं । 

२ जो वस्तु उनमे वा उनपर है वह आधेय है । चढाईहूप आधारका आधेय देवदत्त, स्थालीका 
चावल, तिलका तैल और घटका रूप आषेय है । 


द्रब्यानुयोगतकणा [२७ 


गन्ध आदि द्रत्यके पर्यौयढ्वारा श्राण आदि इन्द्रियासे भी द्र॒व्यका प्रत्यक्ष होता है। यदि 
ऐसा न मानो, तो “पुष्प॑ घ्रापयासि” से तुमको फ़ूछ सुंघाता हू, इत्यादि ज्ञानमे श्रम होगा। 
इसग्रकार अनेक इन्द्रियग्राह्म ( जानने योग्य ) दृब्यसे एक इन्द्रियग्राह्म गुणपर्यायका भेद 
जानना चाहिये | ओर शुण तथा परयायका परस्पर सेद तो सहभावी तथा क्रससावी 
कल्पनासे समझ लेना चाहिये | सह अर्थात्‌ द्रव्यके साथ साथ श्ावी दोनेवाला जो हो 
सो सहभावी शुण है, जैसे पुद्गलमें रूपादि और जीवसे ज्ञान आदि उपयोग । और क्रम 
अर्थान वारी बारी से भावी होनेवाठा जो हो सो क्षमभावी-पर्याय हे। जैसे अजीव म्त्तिका 
द्ब्यमें पिंड कुसूछ आढि, सुवर्णम कटक कुंडल आदि, और जीव द्रव्यमे नर नारक तथा 
सिद्धादि पयोय समझना । और भी पर्यायके दो भेढ है, एक तो सहभावी (साथ होनेवाला) 
पर्याय ओर दूसरा क्रमभावी अर्थात्‌ क्रमसे होनेवाला पर्याय | इनमेसे साथ होनेवाले 
पर्यायको ही गुण कहते है । यहॉपर पर्यायञ्र्दसे पर्याय सामान्यका ग्रहण है, अथौत्‌ निज 
आधारभूत व्यक्तिमान्नमें व्यापक होकर रहनेवालछा पर्याय गुणअब्द्स कहा जाता है, इसलिये 
ऐसा कहनेसे कोई दोप नहीं हे । उनसे सहभावी पर्याय गुण है, जेसे आत्माके विज्ञान 
व्यक्तिकी अक्ति आदि, और क्रमभावी पर्याय है, जैसे आत्माके सुख दुःख हर्ष तथा शोक 
आदि, इस रीतिसे गुणप्योयके परस्पर भेढकल्पना करनी चाहिये ॥ १५॥ 
सजउज्नासद्धयालक्षणेश्यो विभाग, 


द्रव्यादीतां यो विदित्वा सिथोष्न्र । 
राद्धान्ते श्रीतीर्थेनाथप्रणीते, 


श्रद्धां कुर्यान्निश्चलस्तस्य बोधः ॥१६॥ 


(0 ५ हा ० 
व्याख्याथ;--संज्ञा (बस्तुके नाम) संख्या (पदार्थ गणना) तथा असाधारण धर्म वचन 
आदि छक्षणद्वारा जो द्रव्य आदिके विभागकों परस्पर जानकर श्रीभगवान्‌ तीर्थनाथरचित 
सिद्धान्तमें श्रद्धा करेगा, उस भव्य जीवके अचल योध होगा ॥ २६ ॥ 


इति श्रीभोजविनिर्मिताया द्वव्यानुयोगतर्कणाया द्वितीयो5व्याय: 
व्यास्या । सज्चा नाम तत्ततों विभागों, यया--द्रब्यनाम १ गुगनाम २ पर्यायनाम ३ चेति । 
सद्धधा गणना त्तत्कृतो पिभागे यथा द्रव्याणि पटू, गुणा अनेके, पर्याया अनेके । «>श्षण त्वत्ाबारणवर्म- 
पचन तत्कृतो विभागों यथा द्रवति तास्तान्पर्यायानागच्जतीति द्रव्यम्‌ । गुणनमेकस्मादन्यस्थ मित्करण 


गुण । परिगमन सर्वेतो व्याप्ति पययि । एवमेतेपा द्रव्यगुणपर्यायाणा परस्पर 


भेदोइस्ति । एव 
सण्शासद्धयासक्षणेम्यो विभाग भेद विदित्दा द्रव्यादीना यो मिथ परस्परम अन राठ्धान्ते सिद्धान्त 
भीतीर्षनाधप्रणीते श्रीमगवसापिते श्रद्धामास्था कुर्यात तत्य भव्यस्य निश्चलो निःप्रकम्पों 


न बोध सम्पवत्व 
छभत इति ज्ञेयम ॥ ६६॥ 
इति श्रीद्रव्यानुयोगत्ंणाया भेद्प्रद्शनो द्वितीयोडव्यायः ॥ २॥ 


२८ ] श्रीमद्राजचन्द्रजेनआशख्रमालायाम्‌ 


व्याल्याथें+--संज्ञा अथोत्‌ बस्तुओंका नाम उस नामकृत विभाग जैसे द्रव्य नाम 
१ गुण नाम २ तथा पर्याय नाम इत्यादिसे | संख्या अर्थात्‌ गणना उस गणनाजनित 
विभागसे, जैसे जीव, पुदूगल, धर्म आदि छह द्रव्य है, गुण अनेक है, तथा पण्यौय भी 
अनेक हैं, इस विभागसे और आखाधारण धर्म वंचन लक्षण है अर्थात्‌ रक्ष्य पढार्थका 
ऐसा धर्स चर्णन करे, कि वह धर्म अन्य पदार्थोंम न मिले, वह ही असाधारणधर्मको 
कहनेवाला लक्षण है | उसका किया हुआ विभाग जैसे '“उन उन पदाथोंको जो प्राप्त हो 
वह द्रव्य है” यह द्रव्यका लक्षण है | “ एक समूह वा एक जातिके पदाथ्थमेसे जो एक 
किसीको एथक्‌ करे वह गुण हे” यह गुणका छक्षण हे, ऐसे ही “जो सरबंत्र व्याप्त हो, जो 
सववेन्न गमन करे वह पर्याय है” यह पर्य्यायका लक्षण हे । इसग्रकार संज्ना, संख्या, तथा 
लक्षणके द्वारा द्रव्य, गुण तथा परय्योयका परस्पर भेद हे । इस रीतिसे संज्ञा संख्या और 
लक्षणोंसे द्रव्य आदिकि परस्पर भेदको जानकर श्रीभगवान्‌ तीथनाथ द्वारा भाषित इस 
स्याह्मादरूपी सिद्धान्तमें जो श्रद्धा करे उस मलुष्यके निश्चल ( अकंपायमान्‌ ) बोध (सम्यक्त्व) 
की प्राप्ति होती है, ऐसा जानना चाहिये ॥ १६॥ 

इति श्रीद्रव्याज्योगतकणाव्याख्यायामाचार्योपाधिधारिपण्डितठाकुरअसाद- 
झम्मश्रणीवभाषाटीकासमछडकृतायां द्वितीयोषध्यायः ॥ २॥ 


अथ ठतीयाध्याये ये तीर्थिका कंबागना भेदमद्भीकुबेन्ति | अभेट्पक्षमाशरित्य तान्‌ 
दूषयन्नाह । 
अब जो शाखकार द्॒व्यादिका स्ंथा भेद ही अगीकार करते है. उनके मतको अभेद 
पक्षका आश्रय करके इस ठृतीय अध्यायमे दूषित करते है। 
एकान्तेनोच्यते भेदों द्रव्यादीनां मिथो यदा । 


स्यादगुणगुणिनोरेव भावोच्छेदोष्न्यद्रव्यवत्‌ु ॥ १ ॥ 


भावाथो--यदि एकान्ततः अर्थात्‌ सर्वथा द्रव्य, शुण तथा पर्योयोका परस्पर 
भेद ही कहते हो, तो अन्य द्रव्यके तुल्य गुणगुणी भावका उच्छेद ( अभाव ) हो ,जविगा । 

व्याख्या । यदा द्रव्यादीना द्रव्यग्रुगपर्धायाणामिकान्तेव एकानपश्मेण मिथ परस्पर भेद उच्चते, 
तदा अन्यद्रव्यवव्‌ परद्रव्येणैव स्वद्रव्यविषय्ेडपि ग्रुणयुणिनोरेव भावोच्छेरो ग्रुणयुणिभावस्थ ग्युच्छित्तिमवेत । 
यथा जीवद्रव्यस्थ गुणा ज्ञानादयस्तेषा ग्रुणी जीवदब्यमू, प्रुदूगलद्रव्यस्य गुणा रूपादयस्तेषा गरुणी 
पुद्गलद्वव्यमिति । एवं व्यवस्था शास्प्रसिद्धा भेदाज़ीकारेण विलुप्यते । जीवद्रव्यस्थ यथा पुदुगलद्रव्यस्य 
शुणेम्यों भेदोईस्ति, तथा निजगुणेम्यो ज्ञानादिस्पोषपि भेदोइस्ति । तद्बत्‌ अयमल्‍्य गरुणी । एतस्य एवे 
गुणा, इत्यय व्यवहारो४पिं विलुप्यते । तस्मात्‌ कारणातु द्रव्यपर्यायाणाममेद एवं सम्भवति । एवाहशो 
भेदनयविचारो ग्रुरोस्पदेशात्‌ भव्याद्निनों धारयस्ति ॥ १॥ 


द्रव्यानुयोगतर्कणा [ २९ 


व्याख्याथ:--जब द्र॒व्यादिका अथौत्‌ द्रव्य, शुण तथा पर्यायोंका एकान्तपक्षसे 
परस्पर भेद कंहँते हो, तो परद्वव्यकी तरह स्वद्रव्यके विषयमें भी गुण और गशुणीके भा- 
चका उच्छेद ( सर्वेधा अभाव ) हो जायगा | जेसे जीवद्गव्यके ज्ञानादिक गुण हैं, और 
उनका गशुणी जीवेद्रव्य है, ऐसे दी पुदूगल द्र॒व्यके गुण रूप आदि है और पुदुगल द्रव्य 
उनेंका शुणी है । इसप्रकार जो व्यवस्था शास्त्रमें प्रसिद्ध है वह गुण और गुणीके स्वथा 
भेद अंगीकार फरनेसे छुप्त होती है । क्योंकि जेसे जीवद्रव्यका पुद्गलद्॒व्यके गुणोंसे भेद 
है। वैसे ही निजगुणोंसे भी भेद है | उस ही प्रकार इसके यह गुणी है तथा इस द्रव्यके 
यह गुण है यह जो व्यवहार हैं वह भी लुप्त होता है | इसलिये द्व्य, गुण तथा प्रययोके 
अंसेद ही संभवता है । ऐसा भेदनयका विचार गुरुके उपदेशसे भव्य जीव धारण करे ॥१॥ 

अथ पुनरप्यभेदमाश्षित्य युक्ति कथयन्नाह । 

अब पुनः अभेदका आश्रय करके युक्तिको दर्शाते हुए अग्रिम सूत्र कहते है । 

गुणपर्याययोद्र व्ये भेदसम्बन्ध ईरितः । 
अनवस्था प्रबन्धः स्थाहुल दकल्पनया भूशम्‌ ॥२॥ 

भावाथ:--गुण और पर्यायका द्वव्यके विषयमें अभेद्‌ संबंध ही सिद्धान्वमें क्या गया 
है, क्योंकि भेदकल्पनासे अत्यंत अनवस्थाका प्रबन्ध हो जाता है ॥शा 

व्याख्या । ग्रुणपर्याययोरल्योन्य द्रव्ये द्रव्यविषये अभेदसम्बन्ध एवास्ति । यदि च द्रव्यविषये 
गरुणपर्याययों समवायनाम्ना भिन्न सस्वन्ध प्रकल्पते, तदाउनवस्थादोषनिवन्धन निष्पच्यते । गुणगुणिनोरिव 
पृथक्समवायो लक्ष्यते । पुनस्तस्य समवायसम्बन्धस्यापि अन्य सम्बन्धो युज्यते । पुनस्तस्थापि अन्यत्तर । 
एवं प्रकल्पयतो४वस्थिति कुत्रापि न भवति । एवं च भेदकल्पनया भृदमत्यर्थमनवस्थाप्रबस्ध. अस्थितियुक्ति- 
प्रसद्भाश्च॒ जायते । तस्मात्‌ कारणात्‌ समवायस्य स्वरूपसम्बन्धमेवाभिन्नतया यदज्भीचकर्थ ) तहि गुणगरुणिनों' 
स्वरूपसम्बन्धमद्धीकुव॑ता को दोष । कि च भवता विघटते । यच्च नवीनसम्बन्धकल्पनगौरव विधत्व । 
उक्त च-- 

“प्रक्रियागौरव यत्र त पक्ष न सहामहे । प्रक्रियालाधव यत्र त पक्ष रोचयामहै” ॥१॥ 


ऋणजुमागेण सिद्धय॑त्तोर्यस्य वक़ोण साधनायोगात्‌ । प्मवायस्य स्वरूपसम्बन्धभिन्नकरणे गुणगुणिनोश्व 
स्वरूपसम्बन्धाड्ीकरण च॑ को विशेपों निर्थंक्रमवीनसम्पन्वाविष्करणेन च गौरवापत्तिरिति दिक्‌ ॥२॥ 

व्याख्याथ:--स्याद्मादसिद्धान्तमे द्ृव्यके विपयसें अर्थात्‌ द्रव्यके साथ गुण और 
पर्योयका परस्पर अभेद संचंध ही है। और यदि द्रव्यक्रे विपयमे गुण और पर्यायका 
ससवाय नाम एक भिन्न संबंध कल्पित करते हो, अर्थात्‌ गुण और पयौोय यह 
दोनों ही द्वव्यमे समवाय संवंधसे रहते है ऐसा मानोगे तो वह अनचस्थारूप दोपका 


३० ] श्रीमद्राजचन्द्रजेनगाश्रमाछठायाम 


कारण हावाता हे । क्योकि तुम्हारे भमतमे गुण तथा गुणी जसे भिन्न २ रक्षित होते हैं 
उनके तुल्य समवाय भी तो सबसे प्रथक्‌ भासता है । और जेसे गुण, गुणी द्रव्यमे सम- 
वाय संवंधसे रहते हैं. ऐसे ही समवाय संबंध भी उनमे किस सबधसे रहेगा इससे उस 
समवायका भी अन्य संबंध सानना योग्य है । और फिर उस समवाय संबंधका भी 
अन्य संबंध कल्पना करना चाहिये | इसप्रकार कल्पना करते हुए तुम्हारी स्थिति कहीं 
भी न होगी । इसप्रकार भेदकी कल्पनासे अत्यंत अनवम्थाका प्रवध और अस्थिति 
युक्तिका प्रसंग होता है । इसकारण यदि समवायका अन्यसंबंध न सानकर अभेदसे स्व- 
रूपसंबंध दी अद्जीकार किया हो तो गुण तथा गशुणीके म्वरूपसंबंध स्वीकार करनेवाछाँको 
क्या दोप है ? और तुम्हारा इसमे क्या विगाड होता है जो नवीन समवाय सवध स्वी- 
काररूप कल्पनाका गोरव करते हो ? अन्यत्र कहा भी हे “जिस पक्षमे प्रक्रिया का गोरव 
है उस पक्षको हम नहीं सद्ृते है, और जिस पक्षमे प्रक्रिकका छाघव हे उस पशक्षको 
प्रसन्नतासे स्वीकार करते हैं? | क्योकि जो अर्थ सरल मार्गसे सिद्ध द्ोता हे उस 
अथको चक्रमागंस साधना योग्य नहीं ह | और समवायके जुदा स्वरूप संबंध करनेमे 
तथा गुणगुणीके स्वरूप संबंध स्वीकार फरनेसे क्या विशेष ( फके ) है ? और व्यर्थ 
नवीन संवधके प्रकट करनेमे गोरब होता ह ( अर्थात्‌ गुग और शुणीका भेद मानना 
और उनका समवायसंबंध मानना पुनः अनवस्थादोपसे भयभीत द्योकर समवायका संब- 
न्‍्धातर न मानकर उसका स्वरूपसंचध ही स्वीकार करना इसकी अपेक्षा गुणगुणीके 
केवल स्वरूपसंबंधके माननेमे ही लाघव है, क्‍योंकि स्वरूपसंबंध तो तुमको भी मानना 
पडता ही है) इस प्रकार संक्षेपस्ते सर्वथा गुणगुणीके भेद माननेवालेके मतमे दूषण 
दशौया है ॥श। 

पुन्नदपक्षिणो दृषयज्नाह । 

अब भेदवादीके पक्षको दोप देते हुए अग्निम॒ सूत्र कद्दते है । 

स्वर्ण कुण्डलतां प्राप्त घटो रक्तत्वमीयिवान्‌ । 
इति व्यवहृतिन स्याद्यय्रमेदो, भवेज्न हि ॥३॥ 

सूत्राथ:--यदि द्रव्य, गुण तथा पर्यायका अभेद न होता तो “सुबर्णद्रव्य कुण्डल- 
दशाको प्राप्त हुआ और घट रक्तत्व ( गुणदशा ) को प्राप्त हुआ” यह व्यवहार ,छोकमे 
नहीं हो सकता ॥१॥॥ _ * 


व्याख्या । स्वर्ण कुण्डलता कुण्डलूमाव प्राप्त 4 कनके कुण्डलाकारता गतेपि नामान्तरेण 





१ जाति व्यक्तिका, गुण ग्रुणीका, अवयव अवयवीका, क्रिया क्रियावानुका तथा निश्यद्रभ्य विज्ञेपका; 
क्षेद नैयायिक मानते हैं और इनका समवाथसबध भी नैयायिक मानते हैं, उनके मतमे यह दोष है । 


द्रव्यानुयोगत्कणा [ ३१ 


न भेदापत्ति' । तथा च घटो रक्तत्वमीयिवात्‌ । पूर्वावस्थया घट श्यामवर्ण पुनरग्निपाकाद्रक्तत्व प्राप्तस्त- 
थापि इयामे घटे रक्तता प्राप्तेषपि घटान्तरता न जाता । वर्णाख्यगुणभेदाद द्रव्यभेदो न जात इति व्यवहारों 
लोकप्रसिद्धिलप आचारो न घटते । यद्यभेदस्वभावव्यवह्ारो द्रव्यादीना न भवेत्‌ । अतो द्रव्यादयस्त्यो5भमिन्ना 
एवं प्रकल्पन्ते नामान्तरेण न शड्धूनीयमिति भाव ।३। 


व्याख्याथ;--सुवर्ण कुण्डल अथीत्‌ कर्णके आमूषणपनेको भाप्त हुआ, यहां खुबणे 
कुंडलके आकारको प्राप्त होगया है वो भी कुंडछ इस नामसाजत्रसे खुबर्ण और कुंडलका 
भेद नहीं होता, तथा घट॑ रक्तत्वव्शाको आप्त हुआ, यहां पूर्व अपक्चद्शामे घट श्याम 
वर्णका था और अग्निके द्वारा पकनेसे रक्तपनेको आ्राप्त हुआ, तो भी अर्थात्‌ श्यामघटके 
रक्तता आप्त होनेपर भी बह घट अन्य घट वा अन्य पदार्थताको नहीं ग्राप्त हुआ अर्थात्‌ 
वर्णनामा गुणके भेदसे द्वव्यका भेद नही हुआ और यदि अभेद्स्वभावसे द्रव्यग्ुणपर्यायोंका 
व्यवहार न हो तो पूर्वेकथित सुबर्ण घट आदिम यह व्यवहार अरथोत्‌ छोकप्रसिद्धू आचार 
नहीं घट सकता है । इसलिये द्रव्य आदि तीनों पदा्थ अथाौत्‌ द्रव्य, गुण ओर पयोय ये 
अभिन्नरूप ही कल्पित किये जाते है, इनके जुदे जुदे तीन नाम होनेसे यह शंका नहीं करनी 
धवाहिये कि यह भिन्न हैं. यह भाव हे ॥१॥ 

पुनर्बा४क कथयति । 

फिर असेदवादीके सतसे बाधकका कथन करते है । 


स्थात्‌ स्कन्धदेशयोभेंदात्स्कन्धे5पि द्विगुणात्मता । 
प्रदेशगुरुताभावात्स्कन्धाभिदप्रबन्धता ॥४१। 


भावाथे+--स्कंध तथा देशके भेदसे स्कंधमे हिशुणता होनी चाहिये परन्तु देशसे' 
स्कंधमें अधिक गुरुता नहीं हे, इस द्ेतुसे देशसे स्कंधका अभेदरूप ही प्रबन्ध है ॥४॥ 

व्याख्या । स्कन्धदेशयोभेंदात्‌ स्कन्धविषयेषपि द्विगुणात्मता द्विगुणमारारोपो भवेत्‌ । स्कन्घो5वयवी, 
देशोध्वयव अनयोभेंदकल्पतया द्विगुणो भार. स्कन्धमध्ये भवन द्विघ्न. स्कनधों भवेतु | यत्त --शततन्तुपटे 
एततन्तुषु यावान्‌ भारोन्‍स्ति तावानेव हिं पटे भारो युज्यते, तस्तुपटयोरभेदात्‌ । भेदविचारे पटो<न्य- 
तन्तवोध्न्ये एवमनयोमेदस्तस्मिन्सति द्विग्रुणगुसतापि युक्ता | अथ च कश्निन्नैयायिको नवीन एवं यदि कथयति। 
यत---अवयवमारात्‌ अवयविम्ारोध्त्यनत छघीयानस्ति । तस्मात्‌ सन्मते द्विश्रदेशादिस्कन्धमण्ये कुन्ापि 
उत्डृष्टगुरुत्व नो भवितुमहंति द्विप्रदेशादिस्कन्ध एकप्रदेशाचपेक्षया अवयविधरमंत्वात्‌ । अध्यध् परमाणुमष्ये 
मान्योत्कृश्गुरुत्वमननात्‌ रूपादिकविज्वेपोषपि परमाणुमध्ये मान्य स्यात्‌ । द्विप्रदेशादिकमध्ये न मान्य 
स्थात्‌ । अभेदेन यस्य बन्धों यदा मन्यते तदा प्रदेशस्थ यो मार स एवं स्कन्धस्य भारत्वेन परिणमत्येव । 
यथा तन्तुरूप पढरूपतया परिणमति | तददा गुरुताया वृद्धश्व॒ दोष कथ्यमानोपि न लगेदिति भाव । ४। 


३२ ] श्रीमद्राजचन्द्रजेनशासत्रमालायाम 


व्याख्याथं--स्कंध (अवबग्नवी) तथा देश ( अबयब ) का यथार्थमे भेद दोनेसे स्क॑- 
धके विषयमे द्विगुणरूपता होग़ी अथीत्‌ स्कघमे दूना' बोझ प्राप्त होगा, यहापर सूत्र स्कंध- 
अब्दसे अवयवीरूप अर्थका ग्रहण हे । और देशशब्दसे अवयवका इन दोनों अवयबी तथा 
अवयवोकी भेदकल्पनासे अवयवीमे दूना बोझ होनेसे बह अवयची अवयवॉोंकी अपेक्षा 
दूना बोझल होजावेगा, क्योकि सौ तंतु ( सूत ) से बुने हुए बस्रमे उतना ही भार युक्त हे, 
जितना कि उन सो तन्‍्तुओमें है । क्‍योंकि तंतु और पटके असेंद है, और यदि तंतु और 
पटके भेढ विचारे, तो पट अन्य है तंतु अन्य है । इसग्रकार इन ढोनोका भेढ होते हुए 
अवयवी पटमे दूना भारीपन भी होना उचित है । अब यहाँ पर यदि कोई नवीन नैया- 
यिक ऐसा कहता है, कि अवयवके भारसे अवयवीका भार बहुत हल्का है, तो इस हेतुसे 
डसके मतमे दो प्रदेशयुक्त अवयबीमे कहीं भी अवयचकी अपेक्षासे अधिक भारीपन न होना 
चाहिये, क्‍योंकि दो श्रदेश आदियुक्त स्कथमे एक अदेश आदिकी अपेक्षासे अबयवी घमपना 
है, और एक श्रददेशवाले परमाणुमे दृष्टगुरुत्वकी अपेक्षा अधिक गुरुत्व माननेसे परमाणुमे रूपा- 
दिकी अधिकता भी मानी जायगी। ओर द्विश्रदेशादि स्कथमे न मानी जायगी। और जब 
जिसका संचध अभेदसे मानते है तो प्रदेश (अवयव) का जो भार हे चह स्कथ (अवयवी) के 
भी भारपनेसे परिणत होता ही है । जेसे-तंतुका रूप पटरूपतासे परिणमनको प्राप्त 
होता है, अर्थात्‌ जो तंतुका रूप है वह ही पटका रूप होता है, तब इसग्रकारसे गुरुता 
अथवा प्रदेश--इद्धिका जो ठोप कहा हुआ है सो भी नहीं छग सकता है । यह सूत्रका 
तायये है ॥श। 


अब जो द्रव्यादिकोके अभेद् मानते हैं उनको उपालम देते हुए कहते है-- 


चेद्धिल्नद्रव्यपर्यायमेकरूप गृहादिकम्‌ । 
भाषसे त कथ द्र॒व्यं गुणपर्यायवत्तदा ॥पा। 


भावार्थ --यदि भिन्न द्वव्योके पयोय ग्ृहादिकिकों एक रूप कहते हो तो द्वव्य गुण- 
पर्यायोवाला है. ऐसा क्यो नहीं कहते ? ॥०॥ 

व्याख्याथ;--यदि भिन्न २ द्व॒व्योके प्योय रूप अर्थात्‌ पाषाण, काष्ट, जरू आदि 
जो भिन्न २ बहुतसे द्रव्य हैं, उनके पर्योयभूत गृह ( घर ) आदिको “यह घर एक 
रूप है” इसप्रकारकी बुद्धिसे एक दी कहता है, तो द्वव्यको गुणपर्यायवाछा क्यो नहीं 
कहता है ? अर्थात्‌ एक द्रव्यमे गुण तथा पयौयका अभेद्‌ होय, ऐसा विवेक क्यो नहीं 
कहता है? क्‍योंकि जो आत्मा द्रव्य है वह ही आत्माका ज्ञान आदि शुण है, और 


: १ तात्पयें यह है कि अवयव मिलके अवयवी बनता है तो वह अवयवोसे भिन्न है, इससे अपनी 
तथा अवयवोकी गुरुता (मारीपन) मिलाकर दूना होगया | 


द्रव्यालुयोगंकणा [ रेरे 


देव नर आदि पयाय हैं यह अनादिसिद्ध व्यवहार है जो द्वव्यादिकोका अभेदमभार्वे अँगी- 
फार तुम नहीं करते तो वह ठीक नहीं, क्योंकि दृब्योंसि अभेदता अवश्य दी है। यद्यपि 
द्रव्य, गुण और पर्याय ऐसे नाम प्रथक्‌ ९ होनेके कारण द्वव्य भिन्न है गुण भिन्न, है, ओर 
पर्याय भी मिन्न -ही है, इस युक्तिसे भिन्नताका भान रुक्षित (प्रतीत) दोता है, तथापि द्रव्य 
घट है और गुणसे शुक्छ घट, नीछ घट, रक्त घट या इयाम घट हे तथा पर्यायसे विशाल 
आकारमें परिणव झंखके तुल्य ग्रोवासदित और महान उदरवाला यह घंट हे, इत्यादि शुण 
तथा पर्योयासे घट भिन्न नहीं हे ॥ ५॥ 
अथ' द्रब्यादीनामनेद येड5ड्रीकुवेन्ति तादबु उपालम्भ ददप्नाह । 


व्यास्या । यद्यपि भिन्नद्रव्यपर्याय पाषाणक्राष्ठणलछादिकानि द्रव्याणि बहुनि तेषा पर्याय ग्रुह्दिक 

भवनादिकमेकरूपमेतदुग्ृहमित्याकारिकया बुद्धघा एक्मेव भाषसे तहिं द्रव्यं कथ गुंणपर्यायवन्न भाषते । 
एंकस्मिन्‌ द्रव्ये ग्रुणपंर्याययोरभेदों मंवेत्‌ु । एताहश' विवेक कथ न 'कथयसि । यत आात्मद्रव्य यदस्ति स 
एवात्मगुण: स॒ एवात्मार्यायश्र तीहशव्यंवहारोप्नादिसिद्धों वर्तते । यस्माद्द्वव्यादीताममेदभाव नाड़ी $रुपे 
तदसत्‌ । एतेपामभेदता एवं वर्तते । यद्यपि द्रव्य मिन्‍तर ग्रुणो मिन्नः पर्यायोपि मिन्न एवं द्रव्यगुणपर्याय- 
नामत्वातु इति युकत्या मिन्नतामान लक्ष्यते तथापि द्रव्य घट ग्रुणेन शुक्लो घटो नीलो घटो रक्तो घट, 
इयामो वा पयथिण पृथुवुन्धाद्यकारपरिणत. कम्बुप्रीव॑ पेटोदर. द्रव्यादिगुणप्रययाम्या घटो .भिन्नो 
नास्ति ॥ ५॥ 

नियतव्यवंहारं येद्द्वेंव्यं तदनयोः सतोः । 

परिणत्येकरूपेत्वांधंत्र॒ वेकप्रकारकाः ॥६॥। 


भावांथे।--जो द्रव्य यह नियवव्यवद्दारं होता हैँ बह इन दोनोके विद्यमान दोनेपर 
हँती है, तथा परिणाममे तीनोंको एकरूपता दवोनेसें: द्वर््य, गुण ओर पयोय तौनों एंक ही 
प्रकारके अर्थात्‌ एक ही हैं॥ ६॥। 

व्यास्या । यज्जीदेद्रव्यमंजीवद्रव्यमित्यांदिनियेतव्यंबद्ार द्रव्य व्यवस्थासहितव्यवहारों भवति | 
तदेगुणपर्याययोरभेदांत्‌ सत्तोविद्यमानयोरनयोभेवेत्‌ । यथा ज्ञानादिगुणपर्यायेम्पो5मिंन्नो जीव: । रूपादिगुण - 
परययिस्योअमिन्नोइजीवश्े ति यदित्य न॒स्यात्तदा द्रव्यात्पामान्यात्‌ विशेषसंज्ञा न भवेतु । अत ,कारणातू 
ट्रव्प १ गुण २ पर्याया हे इति नामत्रयम्‌ । परन्तु स्वजात्याश्ेकत्वव्यवहार-एव- त्रियु तिष्ठति; परिणत्ये- 
करूपत्वात्‌ परिगमन ययात्मद्व्य तस्य च॒ ज्ञानादिगुणा परिणामिवस्तुषु तेषा पर्याया एतत्सवंमपि एक्रमेति 
यतो रत्न॑ १ तम्य॑ कान्ति २ ज्वरापहारलक्षणा तच्छीक्ति ३ एततुत्रयमपि परिणत्येकरूपत्वम । तथँव द्रठ्य 
१ गुण २ पर्याय ३ इत्येकरूपत्वमेद तस्मात्परिणत्येकरूपत्वात द्रब्यादय एकप्रकारकासख्रय, ता 


व्याख्याथ:--जो जीव द्वव्य, अजीब द्रव्य, इत्यादि नियत .व्यवहार अर्थात्‌ द्रव्य, 





१ यह पाठ भाषाथंके पीछे किसी भूलसे दिया गया है | पाठक ध्यानसे पढें | 
हे ४ प्‌ 


३४ |] श्रीसद्राजचन्द्रजेनआसत्रमालायाम 


इस प्रकार व्यवस्थासहित व्यवहार होता हैं. चह गुण और पर्यायोंके अभेदसे है इस कारण 
इन गुण पर्यायोके विद्यमान होनेपर ही होता हैँ । जसे ज्ञानादि गुण पर्यायोसे अभिन्न जीव हैं 
ओर रूपादि गुण पर्योयोंसे अभिन्न अजीव द्रव्य ह। यदि ऐसा न हो तो गुण पर्यायोंसे 
रहित सामन्य द्ृव्यसे मनुष्यजीब, देवजीव, मुक्तजीव, तथा रक्त घट, पीत घट इत्यादि 
विशेषसंज्ञा न हों | इस कारणसे द्रव्य, गुण, पर्याय यह तीन नाम है, परन्तु  स्वस्वभाव 
आदि एकपनेका व्यवहार द्वी तीनोमे रहता है, क्‍योंकि प्ररिणतिम एकरूप हे । परिणमन 
जैसे आत्मा द्रव्य ६, उसके ज्ञानादि गुण परिणाम है। यहाँ ज्ञानादि गुणसद्दित द्र॒व्यमे ही 
आत्मा यह व्यवहार होता है और ऐसे ही परिणामी वस्तुओं उनके जो पर्याय है उन 
पर्यायोसे युक्तमे द्रव्य व्यवहार द्ोता है, यह सब एक ही है । क्योंकि रत्न, उसकी कान्ति 
तथा ज्वरकों नाश करनेवाली उसकी शक्ति, यह तीनों भी परिणतिमे एक रूप हैं । उस ही 
प्रकार द्रव्य गुण तथा पर्याय ये एकरूप ही है, इससे परिणतिमे एकरूप होनेसेः ह्रत्यादिक 
तीनो एक 'प्रकारबाले हैं. 5 ॥ 


पुनरभेढ नाह्लीकुवन्ति । तेषु एव दोषसम्भवसाह । 
फिर भी जो अभेदको नहीं सानते है उनमे ही दोषकी उत्पत्तिको कहते 
हो तेषां यदाभेदस्तदा कार्य कुतो -भवेत्‌ । 
नोत्पय्ते हासहवस्तु शशश्य्‌ु गवदुच्चकेः । 

,,. भावाथ--यदि इन द्ब्यादिकोंका अभेद नहीं है तो इनसे फारये कैसे होता है” 
क्योंकि जैसे खरगोशके (खरगोशके) सींग उत्पन्न ,नहीं होते, हैं. बैसे असत्‌ पदार्थ उत्पन्न नहीं 
होना चाहिये ॥ ७॥ 

- व्याख्या । यदि एतेषा द्रव्यादिनामभेदों न तदा कार्य कुतो भवेत्‌ । अपि तु द्रव्यग्रुणपर्यायाणाममेदो 
नास्ति तदा कारणकार्ययोरपि अभेदो न मवेत्‌ु । तदा च मृत्तिकादिकारणेम्यो घटादिकाय कथ 
निष्पत्स्यते, कारणे कार्येशक्तीौ सत्यामेव कर्योत्पत्तिनियामकत्वमसदविद्यमान वस्तु न निष्पयते सिम्नयेत 


शशशझुद्भुवत्‌ । यथा शशविषाणमित्यसंद्धस्तु असत्परिणतिनत्त्वात्‌ कार्ये निष्पत्यमाव एवं हृदयते अयमत्र 
माव ॥ यदि कारणमध्ये कायंसत्ताद्भीक्रियते' तदा अभेद सहजमेद आगत ॥ ७ ॥ 


7 7 व्याख्याथ:-यदि इने द्रव्य, गुण तथा पर्यायोंका अभेद नहीं हे तो काय केसे 
उत्पन्न होतां है ) अर्थोत्‌ अभेदके विना कारणसे कार्य नहीं हो सकता, और यदि द्रव्य गुण 
तथा पर्यायोंका अभेद नहीं है, तो कारण कार्यका भी असेद' नहीं होना चाहिये । और जब 
कारण -कार्यका अंभेद न हुआ तो म्त्तिकादिर्प फारणोसे घट आदि काये' कैसे उत्पन्न 
होंगे ? क्योंकि कारणमरे कार्य -शक्तिको सत्ता ही क़ा्यंकी उत्पत्तिमे नियामिका है, क्योंकि 
जो पदार्थ जहाँ अविद्यमान दे वहांसे वह पदाथ कदापि उस्तन्न नही हो सकता हे, यह 


द्रब्यानुयोगतरकेणा [ रे५ 


निश्चय है | शशर्शंगके समान । जैसे शअ ( खरगोञ ) का सींग यह असत्‌ ( अविद्यमान ) 
चस्तु है, क्योंकि असत्‌ परिणतिपना है, अथोत्‌ शशरूप कारणमें सींगरूप कायकी शक्ति नहीं 
है । इससे शहा-सीगरूप कार्यकी उत्पत्तिका अभाव ही देखा जाता है । यहॉपर जाशय 
यह है कि यदि कारणमे कार्यदी विद्यमानता स्वीकार करते हो तब तो फायकारणका 
अभेद सहजमे ही आप्त हुआ अथौत्‌ कार्य अपने प्रकट होनेके पूर्व कारणरूप ही था ओर 
उत्पन्न .होनेपर भी केवछ उस द्रव्यका पर्यायमान्न होगया, यथाथमें वह कारणसे अभिन्नरूप 
ही है। जैसे घट आदि कार्य मृत्तिकासे उत्पन्न होते हैं तो भी झत्तिकाले भिन्न 
नहीं हैं. ॥ ७॥ ह 
कारणे कार्योत्पत्तिक्षणात्यूवंमेव यदि कार्ण्सत्तास्ति तदा कार्यदशन कथ_ न जायते । इत्य 
घाड़ा समुत्पन्ना, तदुपरि कथयंति । 
अब यदि फारणमें कार्यके उत्पत्तिक्षणके पू्वे भी कार्य विद्यमान है, तो झत्तिका 
आदि फारणमे घट आदि काय क्यो नहीं दीख पडते १ ऐसी शंका वादीके उत्पन्न हुई, 
उसपर यह आगेका सूत्र कहते हैं-- 
दद्धापनोद करोति । ः 
अब अग्रिम घज्लोकसे शह्लाफो दूर फरते हैं । 
द्रव्यरूपा तिरोभावाच्छक्ति। कार्ययस्थ या सती । 
गुणपर्याययोराविर्भावात्सा व्यक्तितां ब्रजेत्‌ ॥ «६ ७ 


., आावार्थ:-कार्यके कारणमे तिरोभावसे जो द्रव्यरूप शक्ति विद्यमान रहती है चह 
- गुण ओर पर्यायके आविभोवसे प्रकटताको, प्राप्त होती है ॥ ८॥ 


| व्याख्या । कार्य यावलज्योत्पन्न तावत्कारणे 'कार्यस्य द्रव्यहूपा 


ठ  तिरोभावादस्तर्गतल्वाद्या च॑ 
फार्यत्वेवालक्ष्या शाक्ति मतती विद्यमाना तिष्ठति । सा अं शक्ति सकलमामग्रीमान्निध्योपगता 


गुणपययियोराविर्भावात््रकटनाइचक्तितामात्रिर्मावत्ता बजेतु । तस्मादत्न कार्य हश्यते । तिरोमावाव्रिभावावषि 
नियामकौ कार्यंपर्यायौ विशेषत्वेन ज्ैया । तेनाविर्भावस्‍थ सदस्तद्विकल्पदूषण ले लछगति । परन्त्वनुमवानु- 
सारित्वेन पर्यायकल्पना । अथ च॒ कार्यस्थ घटस्य तिरोमावाददचनादुद्रण्यहूपा म॒प्त्पण्डरूपा या शक्ति सती 
“-विद्यमाना तिष्ठति सा सामाय्यक्षक्तिराविर्भावत्कारणकलापादुगुणपर्याययो रक्तत्वपृथुश्रु्नत्वकम्बुग्रीवत्वादिकयों । 


रक्तोध्य घटो योध्य मृत्पिण्डात्ममुत्नन्न इति कायदेशेन रक्तो घट इति जांत:। कारणें कार्योप- 
४ चारादित्यर्थ ॥ ८ ॥ पे ४" 


व्यास्याथं&--कार्य जबतक उत्पन्न नहीं हुआ -तबतक कारणमे -कांयके ड़िपे- रहनेसे 
१ यद्यफिः कारणमे कार्य है तथापि जिन पदार्थोसे बह प्रतट होता है उत्तेके 'विता उसका प्रकटता 


नही होती, इम कारण मृत्तिकाके पिण्ठमे घटकी द्रव्यकूपता को विद्यमानता हो)ेपर भी पुम्भफार, चाक 
आदि सामग्रीके विना प्रकटता नहीं होती, २ अत्र 'ज्ञेयौ” इति पाठ सम्धगाभाति ॥ 


हे 4 
+ 5६ 


चल 
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ज़ो कार्यपने करके नहीं देखनेमे आती हुई द्रव्यरूप शक्ति विद्यमान रहती है वह ही यक्ति 
जब सम्पूर्ण सामग्रीकी समीपताको प्राप्त होती है तब गुण ओर पर्याचके प्रकट होनेसे स्व 
भी प्रकाशित होती है उससे यहाँ कार्य देखा जाता है। यहापर तिरोभाव तथा आविर्भा- 
चोंको भी कार्यके पर्यायको समानतासे नियामक समझने चाहिये, क्योंकि इस प्रकार 
आविर्भाचके सत्त तथा असत्क्षके विकल्पोंसे जो दूषण लगता है वह नहीं लगता, परन्तु 
आविर्भाव तथा पिरोभावमे अनुभवके अनुसार पर्यायकी कल्पना की गई है। भावार्थ--- 
घट रूप काय्रेके न देख पढ़स़ेसे द्रव्यरूप कर्थात्‌ मत्तिकाके पिण्डहप जो शक्ति विद्यमान 
रहती हे बह ही सामात्यशक्ति कुंभकार चाक दण्ड चीवर ( चाकपरसे घटके उतारनेका 
धागा ) आबि कारणोंके समूहसे रक्तत्व आदि गुण और प्रथुवुध्नत्व, कम्बुग्रीव॒त्वादि पर्यायोंमें 
प्रकट होती है तब यह घट रक्त ( छाल ) हे जो कि मृत्तिकाके प्रिग्डसे उत्रन्न हुआ है, 
इस प्रकार कार्यके आदेशसे रक्त घट है ऐसा व्यवहार हुआ, क्योंकि 'कारणमे कार्यक्रा 
उपचार हैं ॥ ८॥ 


अथ श्लोकह्येन नैयायिकमतं प्रकटयित्वा समाधत्ते । 
अब ढो होकोके द्वारा नैयायिकका मत प्रकट करके उसका-समाधान करते है। 


नेयायिकोध्सतो ज्ञानमतीतविषयं भवेत्‌ । 
यथा तथा सतः कार्यमपि निष्पद्यते श्रुवम््‌ ॥ £ ॥ 


इत्थमाह मृषा तत्चासदभूतविषय न हि। 
पर्यायायंतयानित्यं नित्य॑ द्रव्याथिकेन यत्‌ .॥ १० ॥ युग्मस्‌ 


भावाथः--जैसे असत (अविद्यमान) घट आदिका ज्ञान अतीत अर्थात्‌ भूत- 
पदार्थके विषयवाला होता हे उस ही प्रकार अविद्यमान घटआइि कार्य भी निम्चर्य फेरे 
उत्पन्न होता है ॥ ९॥ ऐसा जो नेयापग्रिक कहता है वह मिथ्या है क्योंकि भूतव्िषय घटादि 
असत्‌ नहीं है, क्योंकि जो पर्यायार्थिक नयसे अनित्य है वह द्रव्यार्थिक नयसे त्ित्य 


है ॥ १०॥ थुग्मम्‌ । * 

व्याख्या | यथा असतो धघटादेज्ञानमतीवविषय भवेत्तयों घटादिकायंमसदपि मृतिकादि- 
दलसोमंग्रपा निर्ष्ययते । असतो ज्ञप्तिरस्ति तहांसत उत्पत्ति कथ न मवति। पुत्र पेटस्य 
कारण. देण्डादि कथ्यतेडप्रोमिस्तत्र लछापवेमस्ति । भत्रता मते घटामिव्यक्तेर्दण्शदिक कारण- 
उमस्ति ,तत्र गौरव जायते ।- अन्‍्यवामिव्यक्त' कारण चल्षुरादीन्दरियमल्ति परन्तु दण्ड'दिक 
गा: था । | तत' कारणादुसेदक्ष एवं । द्रव्यघटाभिव्यक्त कारण दण्डाभाव । घटामिव्यक्ती कारण 

(१ ग्रद्मपि मृत्पिण्ड,भी ,मुत्तिकारूप द्रव्यका कायें अयबा पर्यायहप ही है तथापि घटका कारण है 
ह इसलिये उसको कारण-माव्रा है और ययार्थमे समी कार्य वा पर्वाय कारण रूप ही हैं, सामप्रीमपुहते विशेष 
पर्यायरुप होनेसे कारणमें कार्यका उपचार किग्रा गया।है। 


द्रव्यानुग्रोगतकणा |: [ ३३७ 


खखक्षुरादि तञ गौरव ने घटते ॥॥९॥ जैयायिकोध्सतो द्रव्यात्‌ उत्पत्तिरित्थमाह । तदसत्‌ । कि तहि ! 
अतीतविषयो घटादि सवंथासन्न विद्यते | तश्च पर्यायार्थतों घढों नास्ति तत्र द्रव्यार्थतों नित्योडस्ति । चष्टो 
घटो5प्रि मृत्तिकारूपोइस्ति । यदि सर्वथा न भवेत्तहि शशशद्भसाधर्म्यँ लभ्ेत्‌ । तथा च-सर्वेथासन्नर्थों ज्ञाने 
भासते य. स कथ स॒द्र पता यातीति विरोधापत्ते । तस्मायत्किशिदभूतविषयमस्ति तदमन्नास्ति । किन्तु सन्नेव 
प्रवर्तते । तत्नय योजना यह्स्तु नित्य द्वव्याथिकेन वर्त्तते तत्‌ पर्यायार्थंतया ऋृत्यभावेनानित्य भासते । 
परमार्थतस्तु द्रव्यसमवायि भूतविषय वस्तु कारणोदयेन कार्यतामापन्‍न लक्ष्य जायते । अत सत एवोत्प- 
त्ति्नासतो भावस्येति नियम इति 0१०! 


व्याख्याथ:--जेसे असत्‌ अथोत्‌ अविद्यमान घटआदि पढाथोंका ज्ञान अतीत विषय 
अर्थात्‌ भूत पदार्थ विषयवाला होता हे वैसे दही असत्‌ अर्थात्‌ कारणमें अविद्यमान ही 
घट आदि कारये भत्तिका तथा कुम्मकार आदिक सामग्रीके समूहसे उत्पन्न होता हे, 
क्योफि जब असत््‌ पदार्थका ज्ञान होता है तो अविद्यमान पदार्थथी उत्पत्ति केसे नही 
होती हे अर्थात्‌ होती ही है। और जो हम दण्ड आदि्किको घटका फारण कहते हैं. इसमें 
छाघव है, और आप जैनियोंके मतभे दण्ड आदिक दी घटकी प्रकटताका कारण हे 
उसमें गौरव होता हे। और घटकी प्रकटताका कारण तो नेत्र आदिक इन्द्रिय हे परन्तु 
उण्ड आदिक नहीं। इसलिये कारणसे कार्यका भेद जो हम मानते है सो ही सत्य हे | तथा 
द्रंव्यरूप घटकी अभिव्यक्तिका कारण दण्डका अभाव है न कि दण्ड, और घटके प्रकट 
होनेमें नेत्र आदिकको जो कारण माना है सो गौरंबको नहीं घटित करता है ॥९॥ नैयो- 
यिक असत घट आदि का्यकी द्वव्यसे उत्पत्ति कहता है वह असत्य है । तो सत्य क्‍या 
है, इस जिज्ञासामे कहते हैं. कि अंतीत विपयवाला घट आदि सर्वथा असत्‌ नहीं क्योंकि 
चहं अतीत विषयवाका घट पर्यायाथनयसे नहीं हे परन्तु द्रव्यार्थिकर नयसे उसमे नित्य हे। 
भावार्थ घट नष्ट दोगया हे तोभी मत्तिकारूपसे विद्यमान है। यदि वह घट स्वेथा न दोवे 
तो खरगोशके सींगकी समताको भ्राप्त दोजाय । और जो सर्चथा अविद्यमान पदार्थ ज्ञानमें 
भासता है. वह पदार्थ विद्यमानताको कैसे प्राप्त होता है ? क्योंकि इस भरकार साननेसे 
विरोध आता है, इसल्यि जो कुछ भूत विषय हे वह सर्वथा असत्‌ नहीं है किन्तु 
सद्र॒प होकर ही प्रवत्तेता हे। यहां पर यह योजना करनी चाहिये कि जो वस्तु द्रव्यार्थिफ 
नयसे नित्य वत्तती' हे उस चस्तुमे ओऑकारका अभाव दोनेसे पर्यायार्थनयसे अनित्यपना 
भासता हे, और परमार्थसे वो द्वव्यमे समवायी भूतविषय पदार्थ हे सो कारणके उदय 
दोनेसे कार्यपनेको श्राप्त दोकर देखनेसे आपता है, इस कारण सत्‌ पदार्थकी ही उत्पत्ति 


३ दंड जआादिके से होनेपर मो घट आदि पदार्थीही बमिव्यक्ति होनी है, इसलिये दण्डक अमावको 
बमिव्यक्तिमं कारण कहा है । 


॥। 


इ्८ ] श्रीमद्राजचन्द्रजेनशास्रमालायाम 


होती है और अविद्यमान पदार्थकी नहीं होती, ऐसा निग्रम हे ॥१०॥ इस ग्रकारका यु 
इलोकोका अर्थ है । 
अथ सर्वथा अविद्वपानीज्यों ज्ञानविषये भामत इतोत्य थे कययल्ति तेया वाधक दर्णयनि। 


अब जो ऐसा कहते हैं कि सर्वथा अविद्यमान पढार्थ ही ज्ञानमे भासता है, उनके 
मतमे बाधा दिखाते हैं ) 


अर्थेश्सन्‌ भासते ज्ञातुस्तदा ज्ञानमयं जगत्‌ । 
स्वभावेन भवेत्सवं, योगाचारमतं भवेत ॥११॥ 


भावाथ+--जब असत्‌ पदाथ ज्ञाताके ज्ञानमे भासता है तो सम्पूर्ण जगत्‌ स्वभावसे 
ज्ञानरूप ही हो जाय और तब ठृतीय बौद्ध योगाचारका मत सिद्ध होजावे ॥११॥ 

व्यास्या । यदि जानविपये5भन्नथोडतीतप्रमुखो मामत इसीहशमज़ीकुस्पे तदा स्वो जगज्तानांकार- 
मेवात्ति | वाह्याकारा अनायविदयावासनया ममनन्‍्त एवावआमन्स । यथा स्वप्नेप्सत्यदार्थभासनवत्‌ ! 
बाह्याकाररहित शुद्ध ज्ञानस्तु वुद्धस्येश भवति । एवं यदि कथयप्ति तहि. योगाचारनामा तृतीयों बुद्ध 
उत्तिष्ठते । तस्मादेव वितर्कंथ । अततो ज्ञान न भवेत्सत एवं वस्तुनिस्तरोभावशक्त्यन्तरितस्थ कारणकशा- 
पाविर्मावव्यक्ते हैं पाकारत्व जायते । इति मववंबस्तु द्रव्य/त्मना नोत्यद्ते विपद्यते वा परिस्फुटमस्वयदर्शनातु | 
लुनपुनर्जातनलादिष्बन्वयदर्शनेत व्यमिच,र इति ने वाच्यम्‌ । प्रमाणेन वाष्यमानस्थान्वयस्यापरिस्फुटल्वाद । 
न च वस्तुतोहतवय प्रमागविरद सत्यप्रत्यमिज्ञानसिद्धखात, । ततो द्रव्यात्मना स्थितिरेव' सर्वेस्य वत्तुन ! 
पर्यायात्मना तु सर्व कस्‍्तृत्पयते विपयते चास्खलितपर्यायानुभवस्ृद्भावात्‌ । न चैव शुकले शर्् पीतादि- 
पर्यायानुमवेन व्यभिचारस्तस्थ स्क्षलनरूपत्वात्‌ु न खु सोःसखलनरूपा येन पूर्वाकारविनाशाजहदबृत्तोत्तरा- 
कारोत्पादाबिष्कतु मशक्यत्वात, । नश्वरस्य नामे तद्धेतूना वैगथ्यँ न हि स्वदेतु: म॑ एवाप्तवाद । स्वमावे 
जावे सावान्तरव्यापार फलवॉस्तदनुपरेतिप्रसक्ते ? ॥११॥ हे 

व्याख्याथः-यदि भूतकालविपयक पदाथे ज्ञानमें असत्‌ भासता है इस प्रकार तू मा- 
नता हे तो सब जयत्‌ ज्ानाकार द्वी होगा, क्योकि अनादिकालसे चली आती हुईं अविद्याकी 
बासनासे वाह्यके आकार वो जैसे स्वप्तमे असत्‌ पदाथथेका भासन होता है,वैसे हो जाशव 
दरशामे भी अविद्यमान दी भासते है, परन्तु वाद्य आकारसे शुन्य शुद्धज्ञान तो बुद्धके सतमे 
ही है, इसलिये ऐसा जो तुम कहते द्वो तो बौद्धमतके ४ सेदोंमे तीसरा जो योगाच्रार नाभक 
क्ेद है उसका मत खडा द्वोता है, इस कारण ऐसा विचारों कि असत्‌ पदाथका भान 
; नहीं होता, किन्तु विरोभाव शक्तिसे छिपे-हुए सत्त. पढार्थकी कारणोंके समूहसे प्रकट्रता 
होनेके कारण देखनेमे आनेयोग्य आकारपना उत्पन्न दोता है। इस कारण द्रव्यरूपसे 
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न तो सब पदार्थ उत्पन्न होते और न नाझको अ्राप्त होते है, क्योंकि प्रत्येक प्योयमें द्रव्यका 
अन्वय ( संबंध ) स्पष्टरीतिसे देखा जाता हे ओर काठेहुए तथा फिर उत्पन्न हुए नख 
आठिसि जो असत्‌ पढार्थका अन्वय देखते है उससे आपके मतमें व्यभिचार «होगा 
ऐसा कहना चाहिये, क्योकि जो अन्वय प्रमाणसे बाधित है वह अस्पष्ट हे, ओर वास्तवमें 
अन्वय प्रमाणके विरुद्ध नहीं है, क्योंकि सत्य प्रत्यभिज्ञानसे सिद्ध है इस कारण द्र॒व्यरूपसे 
सब वस्तुकी विद्यमानता ही है, न कि उत्पत्ति अथवा नाश, तथा पर्यायरूपसे तो सब पदार्थ 
उत्पन्न होता हे और नाशको प्राप्त होता हे, क्योकि जो पयोय जिस द्र॒व्यमे सतूरूपसे 
विद्यमान है उस पर्योयका ही अम्खलित (निश्चक) रूपसे अनुभवः होता है। ओर ऐसे शुक्ल 
झंखसे जो पीत आदि पर्यायोका कामल आदि नेन्नके रोगोंके बञसे अनुभव हो जाता है 
उससे व्यभिचार नहीं होता, क्योंकि वह अनुभव स्खछनरूप ( चलायमान ) हैं । भावार्थ 
नेन्नके रोगसे शकल्शंखमे पीत (पीले ) वर्ण जो अनुभव होता हे वह नेन्नरोगके दूर होने- 
पर आप' ही चलछायमान ( नष्ट ) होजाता है । और शंखमे जो पीतादि पय्योयका अनुभव 
है वह तो अरखलन ( अविचछ ) रूप नहीं हे अर्थात्‌ विचलरूप हे, क्योकि अंखमें निर्दोष 
दशामे जो शुक्छाकार भासता है उसका विज्नाश तथा नेन्नके दोष-दशामे जो पीताकार 
भासता है उसकी उत्पत्ति आदि नहीं कर सकता, किन्तु दोष निवृत्त होनेसे वह स्वयं नष्ट 
हो जाता है। और उसके नाशमे उसके हेतुओकी व्यर्थंता नहीं है, क्योंकि जो ऋत्रिम स्वसात्र 
बस्तुमें प्राप्त हे उसमे दूसरे पदार्थका व्यापार फलवान्‌ नहों होता, किन्तु जिस , कारण 
(दोषादि) से बह उत्पन्न हुआ है उसकी निवृत्तिसे वह पर्योय नष्ट होता है अन्यथा अन्नुप- 

पत्ति है. ॥११॥ 
।  » अंथ हृष्ठान्तेन हृढ्यन्नाह । 
अब दृष्टान्ससे उक्त कथनको दृढ करते हुए कहते हैं । 


ज्ञातोइधुना मया कुम्भ इत्यतीतार्थता हि या । 
. वर्ततमानस्य पर्यायात्सा भवेहर्तमानता ॥१२॥ 


भावाथ:--इस समय मैने भूत घटको जाना, इस प्रकार जो अतीताथेता हुईं है बह 
चत्तोमानकी पर्यायसे वन्तेमानता होती हे ॥९ 


व्याख्या । यदि अमतो ज्ञान भवेत्तहिं अधुना मया अतीतो घटो ज्ञात इत्याकारिका प्रतीति. कथ 

जायते । तब हि-अतीतों घटो मया मातप्रत ज्ञात एव यो बोधो जायते + तत्न द्रव्यात्सतोप्तीतघटस्प 

, विपये वर्त्तमानज्ञेयाकाररूपपर्यायादघुनातीतघटा ज्ञात्त इति ज्ञावभानतास्ति | अयवा नैगमनयादतीता्थविपदे 

वर्त्तमानार्थारोपू- क्रियते । तस्मात्सवंथामतो वस्तुनों ज्ञान न मवति । अधुना मया कुम्मो ज्ञात इत्वती- 
ताथेता हि यास्रीत, सातीतार्थेता वर्त्तमानस्प पर्याय इर्ततमानता भवेत्‌ ॥१शा। 


न्‍्+ 
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व्योल्यार्थ--यर्दि' संवंथा असंत््‌ पेंदीर्यकों ज्ञान हो तो इंस समय मैंने अतीत घंट- 
फो, जाना इस आकोरकी प्रवीति कैसे होती है ? क्‍योंकि उस संमयमे अतीत घटको मैंने 
झ्स व 2 कक इस प्रकार जो बोब होता हे उसमे द्वव्यसे विद्यमान अतीत घटके विषथमे 
तृत्तंसान झ्ेयके आकाररूप पर्यायसे इस समयभूत घटको जाना ऐसा ज्ञानका, भान हे ।. 
अथवा नैगमनयकी अपेक्षासे भूतपद्मार्थके विवय्रे वर्चेमान पदाथका आरोप किया जाता 
हैं। इंस कारण अह सिद्ध हुआ कि असन्‌ पद्माथकरा ज्ञान सवेथा नहीं होता है, क्योंकि 
इस कालमें घंटकों मैंने जाना ऐसे जो घटकों भूत पदाथरूरता थी बंहे अंतीताथेतों वत्ते- 
मान द्रव्यका पर्योय होनेसे वत्तेमानता होती है ॥ *२॥ 
फिर भेदभावना कहते हैं । 
चेद्धमणासता धर्मों कालेडप्यलति रोचेते । 
तंदा सदा शशंशुद्ध किन्न ज्ञापयसि द्र तप ॥१३॥ 
: , _ भावार्थ:--य॒दि अतीत काहमें भूत घटरूप . धर्मों अविद्यमान आकारसे भासता है 
ऐसा. तुमकी रुचंता है'तो तुम संदा निःशक ( शह्कारदित ) होकर खरगोशके सींगंकी भी 
क्यों नहीं जानते ॥११॥ 
जम व्योस्या । धर्मों अतीतो घेटोइसता_ घर्मेणांविद्यपॉनाकारेण अँसति कांलें अंतीते काले चठों- 
मवकालेंइपि संदिति भामते । अथवा धर्मी अवीतो घट अपना घ्मेंग शैयाकारेण अप्तति केले भौसिते । 
इंत्य थदि तेंवें चेतति रोचने तत्व वंतीतांचागतत्र्तमानरैलि निर्मपमह४शोडरंहित यथा भवति तथा 
इंदषशृद्धमपि! कंथ ने ज्ञापयेसि । एंतेंदेव शॉपियनुमिश्टमेवेतिं ॥ १३ ॥/ 
व्योख्याथ:०-धर्मी (अर्थात्‌ भूतकाछका घट असत्‌ धंर्म अर्थात अविद्यर्मान औकारे 
रूपसे असत्‌ काछ अर्थात्‌ घटाभावकालमे ( विद्यमानरूपसे ) भासता है अथवा धंमी 
भूतघट असत्त्‌ धर्म अर्थात्‌ अविद्यनान ज्ञेय आकारसे अविद्यमान 'कालमें भासता हे 
ऐसा पक्ष यदि तुम्दारे चित्तमे रुचता है तो तुम निर्भय अर्थात्‌ नहीं देखनेमे आते 
हुए पदाथेंको हम केसे ज़ानते हैं। इस अकारकी ज्ञंकारहिव जैसे दो वैसे सदा अथीत्‌ 
भूत्त भविष्यत्‌ बर्त्तमानकालमे अविद्यमान खरगोशके सोंगको श्रो क्यों नहीं जनाते द्वो ? क्योंकि 
जब तुमने सृत्तिकासे असत्‌ घटकी उत्पत्ति तथा _ भूतकालके अस्त, घटका भान मान 
लिया है ती अंसत शर्शशटद्धकी भी सिंद्ध कंरके जनादेना तुम्दारे इष्ट दी है ॥ १३ ॥ 
0 2882 2 
जतोध्सतो हि नो बोधो नेव जन्म व जायते | 
" कार्यकारणयोरेंक्य॑ द्रव्यादीनामपिं श्रय ॥१४॥., ._., 
छ भावाथेः- इस पूर्चोक्त हेतुस अविश्यमान पढदाथेका ज्ञान नहीं हीता हे और 
“ उत्पत्ति हो धोतीं है, इस कारण तुम कार्य कारणकी तथा द्रेंव्य; गुण, पेययिंकी' एकताकी भी 
स्वीकार फरा ॥ १४ ॥ 
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व्याख्या । हि निश्चितममतो४विद्यमानस्थार्थथ्य नो वोध' । च पुनर्जन्माप्युत्पत्तिरपि न भवति । 
'सत एवं ज्ञान सत एवोत्पत्तिरित्याशय । एवमपि निश्चयेन कार्यकारणयोरभेदोडस्ति । तददृशन्तेन 
द्रव्यगुणपर्यायादीनामप्यभेद श्रयाद्भीकुर ॥ १४॥ 


व्याख्याथ+--इस पूर्वोक्त कथनसे निश्चय कर अविद्यमान पदाथंका ज्ञान नहीं होता 
ओर अविद्यमान पदार्थकी उत्पत्ति भो नहीं होती, अर्थात्‌ विद्यमान पदार्थका ही ज्ञान और 
उसकी ही उत्पत्ति होती है, यह आशय हे | इस प्रकार भी निश्चयसे कार्य ओर कारणका 
अभ्ेद है । उसी दृष्टान्तसे तुम द्रव्य गुण तथा 'पर्याय आदिके भी अमेदको' स्वीकार करो । 


नेयाथयिको भेदनयं प्रकाशते । 
साड्डचोष्प्यभेदं प्रकटीकरोति थे ॥ 
विस्तारयन्‌ जेनवरो द्वयय॑ स्वयं । 
प्राप्नोति सर्वेत्र जय॑ सुनिर्भयस ॥१५॥ 


भावा्+--सैयायिक द्रव्य ,आदिके सबंथा भेदको प्रकाशित करता है, और साख्य- 
वादी निमश्वयसे अभेदको प्रकट करता हे ओर जेनियोमें श्रेष्ठ पुरुष अथवा श्रेष्ठ जेनमत 
तो अपेक्षासे भेद तथा अभेदको स्वय॑ निर्सेय होकर विस्तारता हुआ सब बादियों में जयको 
प्राप्त होता है ॥१०॥ 


व्याख्या । नैयायिको द्रव्यादीना भेदमड्भरीकुस्ते । यत उत्पन्न द्रव्य क्षणमगुण तिष्ठतीति क्षणेन 
गरुणाना पृथगुत्पादात्‌ । द्रव्य हि. तावच्निगु णमुत्पदते, पश्चात्तत्ममवेत्रा गुणा उत्यदयन्ते, समकाचोत्पत्ती तु 
गुणगुणिनो समानसामग्रीकत्वाज्ड दो न स्थात्कारणभेदस्य कार्यभेदनियतत्वादिति भेद नय नैयायिको वक्ति । 
साड्डयो5पि द्रव्यादीनामभेदम॑द्भीकरोति । यतो ग्रुग-गुणितों समानक्राछ्ीव जन्म संश्येत्ररविश्रा णवत्पौवापि- 
आमावात्‌ । न हि स एवं तस्‍्येव पूर्वमावी पश्चा्रावी च भवति । अतो यदैव द्रव्य जायते तदेव 
तदुगतरूपादयो5पि जायन्त इति द्रव्यादीना साह्लयमतेब्भेदता । जैनस्तु द्रव्यादीना भेदमपि द्रव्यगुणपर्याय- 
त्वादभेदमपि | द्रव्य तदेव ग्रुणस्तदेव पर्याय , यथा घट द्रव्येण मृद्गुणेन रक्त , पर्यायेण कंम्वुग्रोव , इत्यमेद 
इत्येतद्द्॒थमप्यद्धीकुर्वाण सर्वत्र जय प्राप्नोति । उक्त च-- ह 


अन्योव्न्यपक्षप्नतिपक्षमावाद्यथा परे मत्सरिणः ग्रवादाः । 
नयानशेषानविशेपमिच्छन्न पक्षपाती समयस्तथा ते ॥९॥ 
तथा 
य एवं दोषाः किछ नित्यवादे विनाशवादे5पि समास्त एवं। 
परस्परध्वंसिषु कण्टकेषु ज़यत्यधृष्यं जिनशासन ते ॥शा 
तस्माड्ध दनयपक्षस्थामिमानमभेदनयोडपाकरोति । अथ नयद्वयस्वामिन निर्दिशति । असत्काये 
, दब्यत इति नैयायिकामिमतम्‌ । सदिति साख्यामिमतम । सदसदिति जैनामिमत पक्षपातरहित्रिति ॥३५॥ 


इति श्रीभोजविनिभिताया द्रव्यानुयोगतर्केणाया तृतीयोउ्ष्याय ॥३॥ 
ध्‌ 
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व्याख्याथ;--नैयायिक द्र॒व्याडिक ( द्वव्य, गुण, पर्याय ) का भेद मानता है, क्योंकि 
“उत्पन्न हुआ द्रव्य क्षणभर गुणरह्वित रहता ह” इस नैयायिकके कथनसे शुणोंकी उत्पत्ति 
भिन्न क्षणमें होती है | भावार्थ-नैयायिफ ऐसा कहता है कि द्रव्य प्रथम निर्गुण उसन्न होता है, ' 
फिर उसमे समवाय सम्बन्धसे रहनेवाले गुण उत्पन्न होते हैं, समान काल (ए+ ही समय) 
में द्रव्य तथा शुणकी उत्पत्ति होनेपर तो समान सामप्रीके होनेसे गुण और गुणी (द्रव्य) 
का भेद न होगा, क्‍योंकि कारणका भेद कायके भेदका नियामक होता है। अर्थात्‌ कारणका 
भेद होनेसे फा्यका भेद अवश्य द्योता है। यदि कारणका भेद न द्वो तो कार्यका भी भेद नहीं 
होता, इसलियि जब्र गुण और ग़ुणीकी सामग्री ही एक हे तो उनका भेद नहीं होगा । 
और साख्य द्रव्य आडढिका अमेद मानता है, क्योंकि यह इसके पहले उत्पन्न हुआ यह इसके 
पीछे उत्पन्न हुआ, इस प्रकारके पूर्वापरभावका अभाव दोनेसे पत्नुके दक्षिण तथा बाम- 
सींगकी भाति गुण और गुणीकी उत्पत्ति एक समयमे द्वोती है, वद ही द्रव्य उसदीके 
पूवेभावी तथा पश्चाद्वावी नहीं द्वोता दे। इसलिये जत्र द्रव्य उत्पन्न होता है तब ही 
उसमे प्राप्त रूपारिक गुण भी उत्पन्न होते हैं। इस अकार द्रव्य आदिकी साख्यमत्मे 
अभेदता हे, और जेन तो द्रव्य गुण तथा पर्यौयपनेसे द्रव्य आदिके भेदको भी और अभेदको 
भी मानते हैं, और जो द्रव्य हे वही गुण है, वह्दी पर्याय है, जेसे कि घड़ा द्रव्यले 
सत्तिका है, शुणसे छाल रंगका है, पर्योयसे शड्भफ़ीसी ग्रीवाका धारक है । इस प्रकार अभेद 
मानते हैं । ऐसे भेद अभेद इन दोनोंको स्वीकार फरते हुए जेन तो सब जगह विजयको 
प्राप्त होते हैं । सो ही कहा है कि-- 

हे जिनेंद्र!' जैसे अन्यमतावलूम्त्रियोके प्रवाद परस्पर पक्ष तथा प्रतिपक्षपनेसे ईपके 
धारक हैं उस प्रकार सब मतोंको समानतासे चाहता हुआ आपका जिनशासन पक्षपाती 
नहीं हे ॥१॥ 

( भावार्थ+--कोई सर्वथा भेद मानता है, कोई सर्वथा अभेद मानता है, इस कारण 
दोनोंके सिद्धान्त परस्पर ईषाके धारक हैं। ओर अपेक्षासे भेद तथा अभेदद इन दोनोंको 
स्वोकार करनेवाला जैनसिद्धान्त दोनों वादियोको समान देखता है। किसोसे ईपो 
नहीं करता ) 


तथा और भी कहा है कि-- 


जो दोष सर्चथा नित्यवादमे हैं वे ही सर्वथा एफ्रान्त रूपसे अनित्यवाइमे भी हैं, इसलिये 

, परस्पर एक दूसरेके ध्वस करनेत्राठे कंटक ( कटक तुल्य सतों ) में अनेकान्तवादी 
आपका भ्रवछ जिनशासन विजयको प्राप्त होता है ।२। इसडिये सबथा भेदनय पक्ष॒के 
अभिनानको अभेड्नय दूर कप्ता है । अब भेद तथा अभेदमभतके स्वामोका नाम दिख 
छावे है । कार्य असत्‌ ( अवियवान ) दोखतेहे आता है ओर काय कारण तथा शुण- 
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झुणीका परस्पर भेद है, यह तो नैयाय्रिकको इट्ट है। सत्‌ कार्य देखनेमें आता हे और 
कार्यकारण तथा गुणगुणीका सर्वथा अभेद है, यद॒ सांख्यवादीको अभीष्ट हे । और 
कर्थंचित्‌ सत्‌ एवं क्यंचित्‌ असत्‌ काये देखतेमे आता है तथा काये कारण और गुण 
गुणीका कर्थंचित्‌ अभेद है, यह पश्षपात रहित मत जैनको अभीट्र हे ॥१५॥ 


इति हिवेय पतामरुपण्डित प्रकुरप्रभादवे पाक रणप्चार्य तर गो व मा ष्यानु व दस मछ ड झता या 
द्रव्यानुयोगतर्कणाया तृतीयोध्ष्याय ॥३॥ 





व्याख्या--अथ पश्वादी वक्ति-द्रव्यादीना भेदामेदी दवा कथ मान्यो स्त इत्याशडिते 
श्रत्युत्तरयन्नाह । 

अथः--अब अन्यमतावरन्बी वादी कहता है कि द्रव्यआदिकोंके भेर अभेद ये दोनों 
घर्म किस प्रकारसे मान्य हें ? ऐसे आशड्ढाके प्राप्त होनेपर बादीको प्रत्युत्तर देते हुए कहते हैं । 


भेदाभेदों कर्थ मान्यों परस्परविरोधिनो । 
कुत्राप्येकत्र न स्थातामन्धकारातपोौ यथा ॥१॥ 
इत्थमाशद्धूतं शिष्यं गुरुराह जिनोक्तिभिः । 
सर्वत्राप्पविरोधेन धर्मों द्वावेकसंभ्रयों ॥२॥॥ 


भावाथे-दे गुरो ' जैसे कहीं भो अन्यकार और प्रकाश एक अविकरणमें नहीं 
रहते हैं. वैसे ही परस्पर विरोधके धारक भेद ओर अभेर ये दोनों एक ब्तु्में कैसे मान्य 
दो सकते है ॥श॥ 


इस प्रकार आशज्लाको प्राप्त हुए शिष्यक्रे प्रति श्रोगुह मद्ाराज श्रीजिनमगव्ानकी 


एउक्तियों द्वारा कडते हैं. कि हे शिव्य | सब ही स्थान तथा वह्तुओंमें एक द्रत्यमें रहनेवाले 
दोनों धर्म विरोधरद्वित हैं ॥२॥ 


व्याख्या । अहो भेदाभेदी क्‍थ केन प्रकारेण मान्यौ कोहशौ तौ परस्परत्रिरो"नौ । यत्र भेद 
स्प्तत्राभेदों न, यत्राभेदस्तन्न भेदों न, इ त्थमनय'रस्थोध्न्य विशरोधोइस्ति । हावेकत्र ने तिध्टस । यथान्घ - 
कारातपावप्येकत्र स्थायिनौ कदापि ने भवतस्तयैवावतीत्यर्थ । तथा चोकू ग़वारादों "व्रिविगिन्य 
समावन्नेण अप्पाणेण न लूमते ममाहिति” तदर्थे शद्धित शिष्य गुर <प्रवचनविच्छी स्याद्ादवाणीमि कयप्रति 
स्‍्म । अहो शिय यद्दद्ठस्थ घटामावस्थ च यद्य-्यन्योउन्य विरोड सम्माजपने परन्त्वनयोमे दा भेद यो 
परस्पर विरोत्रो नाम्ति। यत्र कारगालबंज, रुरानेतु वल्तुत्रु न भेशमेदखत गौ पमोवत्रिरोधेन विरोधामावेन 
चैकाथपवृत्याश्रयाथयिमावेन च हृध्येते। अन उ््रमेकरथ्रयावेक्मिद्रठ्ये सश्रण आधारो थ्योग्तावेब सश्र« 
पाविति । सत्य तुल्यों ही तथाप्यभेदाख्थ स्वामाविकस्मत्य , पु।भेंद उपाधिकोडपत्यश्न त्य दस्त कश्नि- 
श्कथयिष्यति तदा तन्प्यसम्मवमनुमव्गोचर चर न। तत्कथ व्यवहारेण परपेश्षत्व दथोरपि 


« । गुणादीनां 
भेद. गुणादीनामभेदथ्य ति वचनाइविरोध एवं भेदाभेदयोरक॒त्र ममाश्र योजतिव्य इति ध्येयम ॥ घर 
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'. व्यास्याथ:-परस्पर विरोध॑ंधारक भेद और अभेद ये ढोनों धर्म 'द्रव्यादिकमें किस 
अकारसे मानने योग्य हों, क्योकि जहाँ भेद हो वहां अभेद ' नहीं रहता है, ऐसे हीं जहा 
जिस वस्तुका अभेढ दो वद्दा भेद नहीं रहता है, इस प्रकार आपसमें विरोध दहे। इसढिये 
भेद और अभेढ ये दोनों एक ही द्वव्याव्किमें नहीं रहते । अर्थात्‌ जेसे अन्धकार और 
प्रकाश एक जगह रहनेवाले कभी भी नहीं' होते हैं वैसे ही ये भेह अभेद भी एक स्थढमे 
रहनेवाले नहीं है। और वैसे ही आचाराज्ञमे कद्ा हे कि “बितिगित्थ समाचन्नेण 
अप्पाणेणं न लभते समाहिति” इस श्रकार शक्काको प्राप्त हुए भिप्यकों शुरु अर्थौत्‌ 
प्रवचनके ज्ञाता पुरुष श्रीस्याह्मतके चचनो द्वारा कहते हुये कि अद्दो मिष्य ! यद्यपि घट 
और घटाभावका परस्पर विरोध सभावित छोोता है, परन्तु इन भेद तथा अभेद रूप दोनों 
धर्मोौका परस्पर विरोध नही है । क्योंकि सब स्थानोंमे तथा बस्तुओंमे भेद अभेदरूप दोनों 
धर्म विरोधरहदिततासे तथा आश्रयाश्रयिभावसे देख पडते दे । इस ही कारण मूल सूत्रमे 
८ एकसंश्रयौ ” यह पढ दिया हैं अर्थात्‌ एक द्रव्यमे है संश्रय (आधार ) जिनका ऐसे भेद 
और. असेद सर्वत्र विना किसी विरोधके रहते है । 

“यह यदथ्यवि सत्य हे कि भेद तथा अमेद ये ढोनों तुल्य हैं. तथापि अभेद स्वाभाविक 
और सत्य है और भेद 'औपाधिक तथा असत्य है” इस प्रकार अद्वित होकर कोई कहेगा 
तो वह उसका कथन भी असम्भव है और अलुभवके गोचर नहीं हे। सो कैसे कि व्यवहारसे 
दोनोंही परकी अपेक्षा करमेबाल है । उसंसे गुणाविकका भेद तथा शुणादिकका अभेद है, 
इस वचनसे एक आश्रयमे रहनेवाले भेद तथा अभेदका अविरोब ही जानना चाहिये । 
ऐसा भाव है ॥२॥ 50; 
व्या०-पुतविरोधमपालुर्व॑ नह, । ५ 
अर्थः--फिर भेढ, अभेदके विरोधको दूर करते हुए कद्दते हैं। -« 

एकत्र जनतारूब्या यत्प्रत्यक्षेण लभ्यते । | - 

रूपादीनामिवतेषां भेदादि तत्कथ्थं शमः 0 रे ॥ 

' भावा्थी -जब एक घटादि दृव्यमे छोकविदित व्यवहारसे जो प्रत्यक्ष अमाग 
द्वारा रूपाढिका -भेढ अभेद प्राप्त होता रे तब इन द्रव्यआदिका भेद असेद है, इसके माननेमे 
भ्रम कैसे होता है ? अर्थात्‌ विरोध क्यो फरंते हो ? ॥ ३॥ है 

व्योख्यां । एकस्मिन्‌._ स्थाने घटादिद्रव्यविषये. जनताहब्या सर्वेलोकविदितव्यवह्ारेण 

लोकेसाकित्वेत ' वा प्रत्पक्षप्रभाणिन रक्तबादिगुणपर्यायाणा यदभेदभेदत्व छम्यते तत्तथ, अम 

हे 00 8 स्वाभाविक अर्थात्‌ स्वथसिद्ध, तात्पयं यह है कि मृत्तिका और घटमे अभेद तो स्वयंसिद्ध है 
बयोकि घट!दक्षामे तथा उसके आगे पीछे भी मृत्तिकां ही है इसलिये अभेद स्वाभाविक सत्य हैं। 
, २ घर्टहप उपाधिते उतपक्ष भेदं मौपाबिक ( बतावटो ) है इसलिये असत्य है।...... 
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इांत । तेषा खूपादीनामिवैत्तेषा द्रव्यादीनांमपि, भेदादि वर्त्तती। तत्रः विरोध, किमर्थ क्रियते ” यथा 
रूपस्सादीनामैकाअयवृत्तिखानुभवाद्वरोधो न कथ्यते;, तथैव द्रव्यादीनामपि भेदाभेदयोरपि विरोधों न 
भवेत्‌ । निश्चयेन ज्ञान चक्षुषा विश्वृष्ट सुस्थमेव जायते । उक्त च-न हि. प्रत्यक्षदृष्ठेब्यें विरोधो नाम 
जायते ! तथा प्रत्यक्षदशर्थ हृश्टान्तस्याप्यमावतः । उक्त च-क्वेदमन्यत्र दृष्टत्वमहों निपुणता तब । दृष्टान्द 
पैठसे यत्त्व प्रत्यक्षेष्प्यनुमांनवत्‌ ॥१॥ इति ॥३॥ 

व्याख्याथं:--एक स्थानमे अर्थात्‌ घटाढि द्वव्यके विषे जनसमूहकी रूढिसे अथात्‌ 
सच लोकके विदित व्यवहारसे अथवा सब छोकोंकी साक्षीसे प्रत्यक्ष अ्रसाण द्वारा जब 
घंटआढि द्॒व्यमें रक्तत्वआहि शुण पर्यायोंका भे”श और असेद उपलब्ध होता है, तब उसके 
विरोधके विपयमे भ्रम केसे होता है? जेसे रूपआढिके भेद आदि है ऐसे ही इंन 
द्रब्यगुणपर्यायोंके भी सेठ असेद है, इसमे विरोध क्यो करते हो ? जैसे एक घंट अथवा 
आम्रंके फल आदि अधिकरणमे अनुभवसिद्ध रूप रसआदिका भेद असेद हे, वहापर 
तुम विरोध नहीं कहते हो, ऐसे ही दृव्यप्याय आदिके भेद अभेदका कोई विरोध नहीं 
हो सकता, क्योकि निश्चयसे नेन्नद्वारा विचाराहुआ अर्थात्‌ देखा हुआ ज्ञान सत्य ही होता 
है ऐसा कहा भी हे कि अत्यक्षसे देखेहुए पदाथमे विरोध नहीं होता, और प्रत्यक्षसे दृष्टबस्तुमें 
इृष्टाव्वका भी अभाव है तथा यह अन्यन्न कहा देखा है ऐसा पूछतें हो सो अहो ! यह 
तुम्हारी निषुणता है कि प्रत्यक्षमें सी अनुमानकी भाति दृष्टान्तको भी पढते हो अथोत्‌ 
प्रत्यक्षरूपसे जो भेदाभेद दृष्ट हे उस अनुभवकों अनुमानके समान अन्धकार तथां प्रकाशक 
इृष्टान्तद्धारा छिपाते हो ॥श॥ 

व्याख्या--अथ भेदाभेदयो प्रत्यक्षस्यासिलाप पुदगलद्रव्येण दर्शयन्नाह । 

अथः--अब भेद अभेदके ग्रत्यक्षका अभिछाप पुद्गल द्ब्यसे (दर्शाते हुए कहते है । 
पूर्व इयासों घठः पश्चाड्र दाद्कक्तो भवन्स्वयस्‌ ।. 
घटत्वेन विरोधित्वं नेव वक्ति कदाचन ॥४॥ 


, ,,* “५ भावाथ---जो घट - पूर्व अवस्थामें श्याम पर्यायवाछा हे.वही पश्चात भेदसे स्वय 
रक्तपयोययुक्त होता हुआ घटत्वक्रे साथ कभी विरोधपनेकों नहीं कहता है ॥श॥ 


के ३ 


९० हां 
“व्याख्या । यो'हि घट पूर्वावस्थाया द॒यामभावो5स्ति' स॑ एंव घट पश्चात्पाकादिपरिणत सब्‌ 
स्वयर्मेत्मना रक्तो रक्तेतेणों मवत्‌ सन्‌ मिन्नत्वेन 'व्यपदेश लभन्नपि घटत्वेन कालद्वथेअपि पूर्वावस्थाइयामरूपेण 
! परावस्थारिक्तेर्पेण च घटमावेन भेदभेदी न कथयत्रीतिं। अतीः चटत्वेनः विरोधित्वः पूर्व द्यामो-रेय एवं 
'घ्ट पश्चाद्क्तो जात स घटो न इति विरोधिभांव-न वंक्ति अर्थात्‌ श्यामो5षपि 'घंठः रक्तोषपि घट 
' घत्त्वेनेविरोध एवं । कदाचन पूर्वपरपर्योयगुुणादानविभिक्तो४पिं* घटस्तु घढ' एवं ।-एवं* द्यामावस्थाया 
रक्तावस्थायामवस्थाकृतभेदाद्धटमेदो न जातस्तदान द्रव्यादीना परस्पर भेद'भेरों माववारंथ । घव्दृष्टान्तेन 
व द्रव्याद्दीनामप्पन्योत्यमैक्य, विद्धि न कदापि मिन्नमावनात्न जानीहिं-॥)॥॥ 


ल्‍+. एप 
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व्याख्याथ)--जो घट पूर्वफालमें अर्थात्‌ परिषाक व्झ्याक़ी पूर्ण अचस्थामे व्याममाव 
हैं वही घट पश्चात्‌ परिपाऊ दक्षामे परिणत होकर स्व अयने निन स्वरछूयसे रक्त वर्गोक्ो प्राप् 
होता हुआ और रक्तय्द उस भिन्न नामको प्राप्त होता हुआ भी दोनों काछमें ही पृर्वका- 
टफी ह्यामरूप अपस्थासे तथा एत्तरकालकी रक्तहप अवस्थासे घदत्वके साथ भेद तथा 
अमभेदको नहीं फदता हऐ अर्थात्‌ परिषाफ दुआ पूर्व ठ्याम भट और पाफोत्तर रक्त घट 
ऐनेपर भी घटत्वरूपमे उस फारण फोई विरोध नहीं है । घटत्वके साथ जो घट पूर्व स्याम 
था चह्दी घट पीछे रक्त हुआ तब बंद घट नहीं है ऐसा विरोब नहीं फदता अर्थात्‌ व्याम 
भी घट था रक्त भी घट है, यद्यपि रक्तवका तथा ट्यामत्वफा पर्यायरुपसे भेद है परन्तु घटल 
ख्पसे दोनों दर्शामें अभेः हं। इस रीतिते घटल्वके साथ भेः अभेरमे कोई विरोध नहों ई 
अर्थात्‌ कभी पूर्व इयाम घट और उत्तरफाछ्म रक्त घरद इस प्रकार पूपरर परग्नोथ गुण 
ग्रहणसे यथपि व्रिभक्त (कथित शुग पयोग छूत भेंटपिम्ित्) भी हे तथारि घट तो बह 
ही है, इस रीतिसे जब ध्यामावस्थाम तथा रक्तावरस्थामें व्याम तथा रक्त अवध्याऊत भेद 
होनेपर भी घटका भेट ने हुआ तय द्रव्य शुग पगरोयके भी परल्लरर एकान्त भेड तथा एड्स 
अभेदको मत निश्चय करो अर्थात्‌ घटके हृट्टान्तते द्रत्याटिक्ततों परतर एकता जानो, 
इनके भी कदापि भिन्न भावका भान मत जानो अथान्‌ जैधे घटत्य सब दकशामें है ऐसे ही सब 
शुण पर्याय दरामे बद्ी मत्तिफारूर क्रय है और द्रव्पह्मता ऊित्तों गुग पर्यायते जेसे 
भिन्न नहीं ऐसे दी शुग पर्याव भी द्रत्बते भिम नहीं हैं, ओर क्रप्रेग्ममो दही गुण पर्यायकी 
उपलब्धि होनेसे भी द्रव्यसे शुण पर्याय भिन्न नहीं हे ॥ ४॥ 

व्यास्या--अथात्मद्रब्ये भेदानेदयों रनुमव दर्शयप्षाह्‌ । 

अर्थ:--अब आत्मद््यमें भेद (तथा अभेद दर्शाते हुए आचार्य यद्द सूत्र कट्दते हैं । 

बालत्वे मचुजो योध्मृत्तारण्ये सोध्न्य इष्यते । 
देवदत्ततयाप्पेको ह्ाविरोधेन निश्चयम्‌ ॥५॥ 

भावार्थ:--बाल्य अवध्थाम जो मनुष्य था बह योवन भवध्यासे अन्य ही दोजाता कै 
परन्तु देवदत्त रूपसे बद वाल्य योवव आरि सत्र अवध्याअमि एक ही है ॥णा। 

वयास्या--बालभाने ;पुरषी योध्मुद्राछावस्थामापन्न इश्युच्यते । तथा से एवं पुमावु तदण- 
भव थौवने अन्य इप्पत, फौरनावस्थामाउन्ना वालाद्रिपस्तदण इत्यय ।॥ तथा थे देवइ्नतरा देवदतबावित 
सनुष्यत्व््यायेण भिन्नत्व नारित ॥ यो हि देवध्तों बाल स एवं देवदसस्तरणों मनुजव्यवद्गाराद्धिनों ने । 


तस्मादत्रै+पिमि देवदत्तविए्ये ठाग्यताएण्यमावेन भेदस्तथा देवदत्तमावेनामेद इति एतदपिरंघेन निश्वग्ताम, ) 
भक्त च-पुरिसम्मि पुरिमसहे जम्माई मरणकालपज्जते । तस्समो बालाईपा प्रण्जवभेदा 


नहुवियष्पा | १। इति ॥५॥ 
व्याख्यार्थ:--वाल्भावमे जो मनुप्य था उस समय वद बाल्य अवस्थाकों आप्त हुआ 
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ऐसा फह्ा जाता है और वह ही मनुष्य जब तरुण हुआ तब अन्य माना जाता है 
अथीत्‌ यौवन अवस्थाको प्राप्त हुआ मनुष्य बाढूपनेसे भिन्न तरुण कहा जाता हे- सो 
यद्यपि बाल्य अवस्था तथा तरुण अवस्थाकृत उस सलुष्यमें भेद हे तथापि देवदत्तपने- 
रूप मनुष्यपर्यायसे उसमें भिन्नता नहीं हे, क्योंकि जो देवदत्त बालक था चह ही देवद्त्त 
अब तरुण होगया परन्तु मनुष्यव्यव॒हारसे भिन्न नहीं, इस प्रकार यय्यपि बाल तरुण 
पर्यौयसे वह भेदसहित है तथापि देवदत्तमावरूप व्यवहारसे भिन्न कढापि नहीं है अर्थात्‌ 
दैवदत्तभावसे अभेद सहित है, इस कारणसे एक ही देवदत्तसे बाल्यतारुण्यभावसे भेद तथा 
दैवदत्तरूप मनुष्यपर्यायसे अभेद विना विरोधके हे ऐसा तुम निश्चयसे जानो | ऐसा 
कहाभी है कि “मनुष्यमे वा पुरुष शब्दमे जन्मसे आदि लेकर मरणपयन्त उसके बाल्या- 
बस्थाको आदि लेकर अनेक प्रकारके विकल्प (भेद) होते हैँ, अर्थात्‌ वाल्य, शैशव, किशोर, 
यौवन तथा जरा आदि अनेक भेद होते है तथापि देवदत्तादि नामरूप मनुष्यपर्यायसे 
अम्ेद द्वी है ॥शाण॥ 


व्याख्या “>अथ यत्न भेदों भवेत्तत्राभेदो न भवत्येव, भेदो व्याप्यवृत्तिरस्ति तत एताहशी 
धाचीननैयायिक्शडूा निराकुव॑न्नाह 
अथ;--अब “जहां भेद रहता हे वहां अभेद नहीं रहता, क्‍योंकि भेद व्याप्यवृत्ति है 
अथोत्‌ धर्मभेद प्रयुक्त धर्मीका भी भेद सिद्ध है” ऐसी प्राचीन नेयायिककी आमज्वंका को 
निराकरण करते हुए उसके मतका उद्धाटन करते हैं । 
धर्मभेदों यदा ज्ञाने धमिभेदों न हृश्यते । 
जाडचेतनयोरेको धर्मो तद्धिन्नधर्मंयो! ॥६॥। 
भावाथ--यदि ज्ञानमें धर्म अर्थात्‌ श्यामत्व रक्तत्व आदिका भेद भासता दे और 
धर्मी घटका भेद नहीं दीख पडता है तो परस्पर भिन्न धर्मके घारक जड़ चेतन द्रव्यमें 
धर्मी द्रव्यका अभेद लेकर जड़ चेतन एक होजायगे ॥१६॥ 
व्याख्या । इह यदि शनि ज्ञानविपयये ध्यामो न रक्त इति दयामत्वरत्तत्वधर्मयोमेदों भासते । 
परन्तु घर्षिणो घटल्य दव्यामत्वे रक्तत्वे वर्तेमानस्य भेद्दो भिन्नत्व॑ न भासत इत्य प्रतिपादयप्ति तहिं 
जडचेतनयोभिन्नवर्मयोधर्मी एकद्रव्य नु भविष्यति | अथ च जध्चेतनयोमेंदों भासते तन्र जडत्वचेतनत्व-- 
धर्मयोरेव भेदोप्यस्ति । परन्तु जइ्चेतनद्रव्ययोमेंदो नाध्ति । एवमवस्थया घर्मिण, प्रतियोभित्वेनोल्लेखो5पि 
स्थानहये5पि सहशो5स्ति । अथ च्‌ प्रत्यक्षत्तिद्धां बाधक नु नावनरत्येव । उक्त च॑ 'नानुपरूच्चार्थें न्याय: 
घवर्त्ते अपि तु सरिश्ेयं” इत्युक'दात्‌ । एवं धर्ममेरों अनुमवे तेव भासते घमिसेद न कथयसि तदा 
मिन्नवर्मयोजेडचेतवयोरेको धघर्मी अपि छम्पत इत्यथें ॥६॥ 
व्यास्या्थ:--यद्वांपर यदि ज्ञानऊे विपयमें अथौत्‌ अशुभवमें श्याम घट रक्त नहीं है 
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ओर रक्त घट अ्याम नहीं हे, इस प्रकार व्यामत्व तथा रक्तत्व धर्सका भेद ःज्ञानमे भासता है, 
परन्तु व्यासत्वतथा रक्तत्व दोनो दशामे चर्तेमान धर्मा घटकी भिन्नता नहीं भासती, 
ऐसा यदि तुस ग्रतिपादन करते'हो अर्थात्‌ धर्मफे भेदसे धर्माका भेढ नदी मानते हो तो जड 
ओर चेतन जो भिन्न धर्म हैं. उनका धर्मी एक द्रव्य निश्चयसे दो जायगा | कदाचित्‌ कहों 
कि जड चेतनका जो भेद भासता है वहा जडत्व और चेतनत्व इस दोनो धर्मों का दी भेद है 
परन्तु जड, चेतन द्वव्योंफा भेद नहीं है, इस प्रफार अवस्थासे धर्मीका प्रतियोगीरुपसे 
(अर्थात्‌ जड चेतन नहीं ह और चेतन जड नहीं ह ) उल्लेख ( कथन ) करनेपर भी जड 
चेतन तथा उ्याम' ओर रक्त घट भी सदश हैं. ओर प्रत्यक्षसिद्ध अरथमे कोई बाधकका- 
प्रसंग भी नहीं होता, क्‍योंकि अनुपछृब्ध अर्थात अनुभव प्रमाणसे अप्राप्त वस्तुमे न्याय 
नहीं प्रवृत्त होता, किन्तु संव्ग्धि चस्तुमे न्‍्यायकी प्रवृत्ति होती ह ऐसा कहा हे, इस 
रीतिसे वर्मका भेद आपके अनुभवमे मासता हे । धर्माका भेठ तुप्त नहीं कहते हो तो भिन्न 
धर्मके धारक जड ओर चेतनका एक धर्म्मों प्राप्त होता है यह ही कारिकाका आशय है ॥&॥ 


भेदाभेदों च तत्रापि दिशव्‌ जेनो जयत्यलम्‌ । 
रूपान्तरात्पृथग्रु पेष्प्पभेदों भुवि संभवेत्‌ ॥७॥ 


भावार्थ--वहा भी भेद तथा अभेदका उपदेश करता हुआ जेनसत अतिशय करके 
सर्वोत्कृष्ट चतेता है, क्‍योंकि रूपान्तर अथीौत्‌ द्रव्यहयसे प्रथरू जो जीवाडि भासते हैं वहा 
भी संसारमे अभ्ेदका संभव हे ॥»। 
व्याख्या । च पुनस्तत्र जडवेतनप्रोमेष्ये भेदभिरी कययनु जैन एवं अलम<्यर्थ जयति सर्चोत्किष्टत्वेन 
प्रवर्तते । कथ तद्यतों भिन्नरूपा ये जीवाजीवादयस्नेपु रूपान्त रद्रव्यत्वपदायेत्वादिम्यश्वामेदोषपि जगत्यायाति । 
: एतावता भेदाभेदयों सर्वेत्र व्यापकत्व कथितम्‌ । रूपरान्तरादुद्रत्मत्वपदार्थत्वलक्षणाद्धिब्रूपे जीवाजीवादिकेपि 
 व्यापकत्वादभेंदो5पि भुवि जगत्या सभवेदित्यर्थ ॥ ७॥ ४ 
व्याख्याथं--फिर जहा जड चेतनमे नैयायिक भेटमात्र कहता हे वहा भी जड' तथा 
चेतनके मध्यमे भेद अभेद दोनोको कहता हुआ जेनसत ही अतिशयकर सर्वोत्किष्ट- 
पनेसे वर्तता हे सो कैसे कि भिन्न रूप जो जीव अजीव आदिक है उनमे रूपान्तर 
दब्यत्व पदार्थत्व आदिसे अभेद भी जगत्‌ मे आता है, इस कथनसे भेद अभेदके, सभ्र जगह 
4 जब इयाम तथा रक्त इन अवस्थाओका कथन होता है तव वहा “श्यामघटो रक्तो नास्ति” डयामघट 
' रक्त नही है और रक्त होनेपर “रक्तो घट इयामो नास्ति” रक्त घडा इयाम नही है ऐसा प्रतियोगीरुपसे 


धर्मी घटका भी भान होता है यह नैयायिकका आशय है । 
२ नैयायिकका अभिप्राय यह है कि जब घमर्मका भेद है तब धर्मीका भेद अवश्य है| बयोकि धर्मके 


जेदार्थ ही धर्मका भेद है। 


हे 


» द्वब्यानुयोगतकणा 3) 


व्यापकत्व कहा अर्थात्‌ तुन्दारे मतसे भिन्नरूंप जीव पदाथे हैं उनमें भी रूपान्तर अर्थात 
द्रव्यत्व, पदाथेत्व लक्षणंसे व्यापक्रता होनेके कारण जगवमें अभेद भी संभव होंता है ऐसा 
अथ है। भावाथ -तुमने सर्वेत्र धर्मभे इसे भेइको'ही व्यापक कह्दा हैं परन्तु जीव ओर' अजीब 
दोनो द्रव्य दोनेसे द्रब्यत्वछासे हमारे मतमें ज़ड चेवननें भो अंनेः व्यापक होनेतते विद्वे- 
माने है। यद्यपि जडत्व तथा चेतनत्व पर्यायरूपसे भिन्न हैं, परन्तु उन ही दोनोंमें व्यापक 
द्रध्यत्वसे अभेद' भी जगत्‌मे संभव हैं ॥ ७॥ 
यस्य भेदोध्प्यभेदो5पि रूपान्तरमुपेयुषः । 
एवं रूपान्तंरोत्पन्नैसैदाउछतनंयोदयः । (८ 
ु भावार्थ:--जिस वस्तुका भेद भासता है उसी, वस्तुका रूप्रान्वरकों प्राप्त 
होते हुए अर्थात्‌ भेदयुक्त वस्तु जब्र दूमरे स्वरूपमें परिवर्चित हो जातो है तब, उसीका 
अभेद भी दो जाता है। एवं रूपान्तरसे अन्य रूपान्तरमें उस्न्न भेद तथा पुनः उससे भी 
रूपान्तरमे अभेद इस रीतिसे अन्य अन्य उत्पन्न गुणपर्यायद्ारा जो भेदसे अभेद है उसहीसे 
सैकड़ो नयोंका उदय है ॥ ८ ॥ 
व्याख्या । यरय बस्तुनों भेदस्तस्थैव ' रूपास्तर मुंपेयुष' रूपा तरमह्वितस्मा दो, मगेदया 
स्थास4श-ुब्यूलादयो घटस्य भेवा सब्ति पुनर्त एवं स्थासादयो मृद्द्रव्यविभिष्टानपितस्वपर्याया अभेदा 


रूरान्तरसयुत्तत्वादभेदा , तेपामेव रुपान्तराज्ध दो मबेत्‌ । यथा' स्थासकोवाु शूल।दिपर्यायविशिष्टमृदूःथ्यत्वेन 
तरयेंद्र भेर । एवमस्य भेवस्याभेदोईस्ति-, ये स एच दतम्स्यगूलनयाना हेतुरस्ति । यत्त, ससनयाना ये 
सत्तततसब्यामिता भेद्या जाय-ते ते चानयैव रीत्या द्वध्यपर्याव्स्यापंणयानषणया व धातारनयर के भ्ययन-- 


मष्यगता पुरामच'।' ते चाधुना' द्दशारनेयरचक्रमध्ये विधिविधिविधिरित्याडिसीत्या एकेय स्मिन्नेयान्तरे दादश 
द्वाद्शा भदी संर्मुद्भवन्ति | अत म्येपुकगाठपिंत गरिकल ना प्रसिडियंत्रा ह मे दे गोजनी' विधेयत्यर्थ 
यस्‍्य भेदो:स्ति तस्वेव रुपान्तरेणाभेदोःप्यस्ति तस्‍्वैब भेद पुनश्तस्थामेद एवं शंतिनयाव॑तीर" ॥ ८ ॥ 

हे व्याख्याथें--जिस' चस्तुकां तुमको' वर्चमोन पंयायकों लेकर' भेद भासता है चही चग्तु 
8७५ ; न्‍ ५ | 4 ६.० हे अभेदे ॥ होजाता + जाम ५ 
जब रूपान्तर सदित दोजाती है तत्र- उसका ,अभेद भी होजाता है । जैसे नित्र निज पर्यो- 
यसे थोजित स्थासे) कोसन तथा छुआूठछ आदि सब घटके भेद है, पुनः वे ही ग्थास 

यसे जेत हम घ 3 

फोश  कुशूछ आदि जब्र अपने २-पर्यायसे-न योजित किये जाय अथात्‌' पंयायंकी' विचक्षा 
भ फी जाय तो सत्तिकारू दृव्यस दितेः होनेसे अर्थवा केवल संत्तिकारूपकी विवश्षा 


> 





१ पर्वायहपमे विड कुंशुछ घटादिका भेद रहते भी द्रस्यत्वछप सर्वेश्र अनुग 
भेंद' नही है, नैयायि भी पृथिदरी जछादिक परेत्पर' भेद रहते भी 
भानते हैं और प्रमेयत्वादि धर्ंसे तो पदार्थका अभेद मानते हैं । 

का न 


। डर 


ते होनेंस पिड कुशूछादियें 
नौ (६) द्वव्योमे द्रब्यत्वा एक' हो 


५० ] श्रीमद्राजचन्द्रजेनशाखमालायाम्‌ 


करनेंसे अभिन्नरूप हैं. अर्थात्‌ उनका भेद नहीं है, क्‍योंकि अब रूुपान्तरसयुक्त' होगये " 
अब पुनः उनहीका ,रूपान्तर होनेसे पुनः भेद भी हो जाता है, जेसे स्थास कोश छुशूल 
आदि पर्यायसहित सृत्तिकाद्वव्यत्वसे उसीका भेढ है | इस, प्रकार इस भेढका जो अभेट 
है वह ही अभेद, शत़संख्याक (सौ १००) मूछ नयोंका कारण है | ओर जो नैगम संग्रदद 
आदि सात नयोके सातसौ (७००) भेद होते हैं वह सब भेट भी इसी रौतिसे द्रव्य पर्या- 
यके अपण तथा अनपंणसे अर्थात्‌ कढाचित्‌  द्वव्यार्थिक योजनासे और कदढाचित्‌ उसकी 
अविवक्षा करके पर्यायकी योजनासे शतारनयचक्राध्ययनके भध्यगत पूर्चकालमे थे वे ही अब 
द्वादशारनयचक्रके मध्यमे “विधिविधिरविधि:” इत्यादि रीतिसे एक एक नयके वीचमे बारह 

बारह भेद होते हैं, इसलिये सम्यक्‌ प्रकारसे कथित पाठसे पढी हुई संख्याकी पसिद्धिको 
अवधारण कर भंगोंकी योजना करनी चाहिये । तात्पय यह कि जिसका पर्याय आदिकी 

अपेक्षासे भेद है उसका पुनः रूपान्तरमे प्राप्त होनेसे असेढ और पुनः उस भेढका अभेद 


एवं शत (१००) भनयका अवतार होता है ॥ ८॥ 


| 
व्याख्या । अथ ते नयभेदाभ्विकीबिता अतस्तानेव दरश्शयन्नाह । 


व्याख्याथं--यहा उन नयोके भेद करनेकी इच्छा की इसलिये अब उनद्दी भेढोको 
दं्शाते हुए अग्रिम सूत्र कहते हैं. न्‍ 


तथा क्षेत्रादिप्रिः सप्रभद्भीकोटिः प्रजायते-। है 
संक्षेपादिह बोधाय सप्तभद्धी प्रतायते ॥९॥ ह ” 


भावा्थ;--उसी भ्रकार सप्तभंग भी क्षेत्र काछाठिकी अपेक्षासे अवान्तर भेद प्रभेद 
आदिके निरूपणसे फोटि (फरोड) भन्न होजाते हैं, परन्तु यहा संक्षेपसे वोध होनेकेलिये 
कैवल सप्तभद्भजीका विस्तार करते हैं. ॥ ९॥ 


व्याख्या । यथा द्रव्य[ूदिविशेषेण भगा जायन्ते तथव क्षेत्रादिविशेषेणापि भगा अनेके समवन्ति । 
यत स्वतो विवक्षितों घटो द्रव्यमस्पापेक्षया ,क्षेत्रदिघट परद्रव्यमिति । एव प्रत्यक प्रत्येक ससभज्भो४पि 
कोटिशो निष्पदचन्ते । तथात्रि छोकप्रमिद्धधा य कुम्बुग्रवादिपर्यायोपेतों घटो द्वव्य वर्त्तते तस्येव स्वतस्त्व” 
मज्जीकृत्य स्वरूपेणास्तित्व. पररूपेण. नास्तित्वमित्यवघा्य सतभद्भी व्यांकुक्ते ।' तथा हिं 
स्वद्रध्यत्रेत्रकाल मावापेञ्षया *घटो5स्त्येव ।१।. परद्रव्यक्षेत्रकालमावापेक्षया घटो नास्त्येव ।२ एकदा यरुगपडु- 
अयविवर्षया , घटोधवाच्य एवं एकशब्देन पर्यायद्रय-मुह्यरूपेण वक्त मशक्यत्वात्‌ ३॥ एकोउश “स्वरूपेण विव: 
द्यवेडपरोष्श परखूपेण विवक््यते तदा अस्ति नास्ति घट ।४॥ एको5श. स्वरूपेणापरो&शो युगपदुमयरूपेण 
विवदयते तदा घटो5स्ति परमवाच्य इति ॥५। एकोइ्श पररूपेणापरोडशों युगपदुमयरूपेण विवक्ष्पते तदा 
घटो नास्त्यवाच्य ,इति ।६॥ एकोडश *, स्वृरूपेणेकोइश परडपेणैकश्वाशो * युगपरदुमबरूपेण विवत्यते . तदा 
घटो$स्ति मास्त्यवाच्य इति ॥७। बंका. ३० 7 ह् 


पक 





१ यहा “रूपान्तरसयुक्त” इस पदसे दूसरे आकारमे परिणत होनेसे तात्पयं है । 


, . द्वव्यातुयोगतर्कणा ५१ 


घट स्पादस्त्येव । १ । स्यान्नास्त्येव | २ । स्थादवाच्य एवं । ३। स्यादस्त्येव स्थान्नास्त्येव | ४ । 
स्थादस्त्येव स्पादवाच्य एवं । ५ । स्यान्नास्ट्येव स्यादवक्तत्य एच ६। स्थादस्त्येव स्यान्नास्त्येव स्थादवक्तत्य 
एवंतसि । ७ | इति प्रयोग इति ॥ ९ ॥ 

व्याख्यार्थ:--जैसे द्रव्य पर्याय आदि विशेषसे भद्गज होते है बेसे दी क्षेत्र काल आदि 
विशेपसे भी अनेक सद्जोंका संभव हे, क्‍योंकि स्वतः विवक्षित घट द्ृव्य हे इसी द्रव्य 
घटकी अपेक्षासे क्षेत्रआदिका घट परद्रव्य है, ऐसे ही अत्येक प्रत्येक अर्थात्‌ हर एकके 
श्रति सप्तभंगिये भी करोडों सिद्ध द्योवी हैं तथापि छोककी प्रसिद्धिसे जो कम्बुम्ीवादि 
पर्यायसहित घटद्ग॒व्य हैं उसी घटका स्वतस्त्व अर्थात्‌ निजस्वरूप काछादि अजन्जीकार 
करके 'स्वरूपसे घटका अस्तित्व और पररूपसे घटका नास्तित्व है ऐसा निश्वय करके 
सप्तभंगोंका व्याख्यान करते है। जैसे कि--अपने द्वव्य क्षेत्र काल भावकी अपेक्षासे “घटेंः 
अस्त्येच” घट है ही । १। परके द्वव्य क्षेत्र काठ तथा भावकी अपेक्षासे “घटः नास्ति 
एव” घट है ही नहीं । *। ओर एक काठछमें ही अम्ति तथा नास्ति की विवक्षासे घट 
“अवाच्य ही है, क्योंकि एक शब्दसे अम्ति मास्ति रूप दोनो पर्याय एक कालमें प्रधानतासे 
नहीं के जा सकते | ३। तथा घटका एक अश् तो उसके निज स्वरूपआदिसे 
विवक्षित करते है ओर दूसरा अंजञ् पररूपसे विवक्षित करते है तव “अस्ति *नास्ति घट:” 
अथात्‌ घट है भी और नहीं भी है, ऐसा चतुर्थ भंग होता है। ४। तथा घटका 
एक अंश तो उसके स्वरूपसे विवक्षित करते है और अन्य अंजञ्ञ एक ही कालल्‍में 
उभयरूपसे *विवक्षित करते है तो “घटः अस्ति परन्तु अवाच्यः” अर्थात्‌ घट हे परन्तु वह 
अवाच्य है । इस पंचस भसंगकी प्रवृत्ति होती है । ५। तथा एक ' अंश तो पररूपसे और 
एक अंश उसयरूपसे एक कालमे विवक्षित करते है तो “घटो 'नाम्ति अवाच्य:” घट नहीं हे 
और अवाच्य हू इस छठे भंगको प्रवृत्ति होती हें ।६। और जब एक अंग तो 
घटका स्वरूपसे विवक्षित करते है और एक अंश पररूपसे विवशक्षित करते है तथा 


सर 


एक अंश एककालमे अस्ति नास्ति इस उभ्यरूपसे विवक्षित करते है तब “घट; अस्ति 
नास्ति अवाच्यः” घट हे नहीं है अवाच्य हे यह सप्तम भंग होता है (७) अब सप्तभंगीका 


प्रयोग इस अकार है कि कथ्थंचित्‌ घट हे ही | १। कर्थ॑चित्‌ ( किसी अपेक्षासे ) घट 
नहीं ही ६ । २ । किसी अपेक्षासे घट अवाच्य ही हे । ३। किसी अपेक्षासे घट हैं ही 


१ अपने द्रव्य दीप वाल भावसे । २ परके द्रव्य क्षेत्र काल भावसे । ३ कथन वा मिरूपण करनेके अयोग्य ॥ 

* एक वस्तुफी एक कालहीम स्वरूपसे सत्ता और पररुपसे असत्ता प्रधानतासे कहनेकों अममर्य हैं. इसलिये वह 
अयाच्य है ।४ +चरूपसे कस्टित्व अधा और पश्रुपसे नात्तित्व अदा बहनेसे यह चौथा भग होताहै। ५ बहनेके 
एृष्ट। ६ निषरुपसे सत्ता मानकर सी पन्ति नारित इस उभयरुपने अवाच्य है । ७ अन्य द्वव्य क्षेयादिने घटना 

। मैसत्य कौर उभग्रपसे अवाध्य है इसल्यि “स्याप्तारित अवाच्य ” यह उठा भग है। ८ निजर॑व्य शल्लेष्रादिसे 
घटफा. सत्त परप्रव्य क्षेत्राव्सि उसत्व तथा छरित नास्ति उनयरुपसे अवाच्य इस अभिप्रायसे यह सातवा अग है। 


9२ ] श्रीमद्राजत्ल्द जैनशासम्रालायाम्‌ 


किसी अपेक्षासे ,नहीं दी है । ४ | फर्थंचित्‌ घट है ही फर्थचित्‌ृघट अवक्तत्य : ही है |५। 
कथ्थंचित्‌ घट नहीं दी है कथ॑चित्‌ अवक्तव्य द्वी हे ।६। तथा किप्ती अपेक्षासे घट दे हो 
किसी अपेक्षासे है ही नहीं और किसी अपेक्षासे अवक्तव्य दी है ।७।॥५९%॥ | 
४ अथास्या सप्तमज्भूचा भेदाभेदी' योजयति | 
| अब इस सप्तभज्जीके भेद तथा अभेदकी योजना करते हे । 
पर्यासार्थन्रयाड्रिनतं वस्तु द्रव्याथंतोष्प्रथक । 
क्रमापितनयहर्द्वादृ्भिन्न चाभिन्नतमेव तत्‌ ॥ १०॥ , , 
भावाश्रें--पर्यायार्थिक ज़यकी अपेक्षासे सरपृर्ण वस्तु भिन्न भिन्न हैं और द्रव्याथिक 
न्यकी आप्रेक्षासे अम्निन्न व .तथा कऋमसे ,पर्यायार्थिक और द्रव्यार्थिक इन दोनों नयोंकी 
योजनासे क्थ॑ंचित्‌ भिन्न और कथ्थ॑ंचित्‌ अभिन्न दी हैं. ॥ १०॥ 
जया, । पर्यायाथिकनयात्सव॑ व्रस्तु द्वायगुणपर्याग्लक्षण॑। कथचिच्धून्रमस्ति | १। द्रव्यायिक- 
८चुयासकथचिदमिन्नमेव | ग्रुणपर्यायों हि द्रव्यस्थेवाविमविविरोभावरूपावित्युक्त-वत्ु । २। अनुक्रमोेण यदि 


कल च्कु 


द्रव्याथिकपर्याया विक्रयोरप॑ण क्रियते तदा क्थचिझ्िन्त कथचिदभिन्त च कथ्पते । ३ ॥ १० ॥ 
व्यास्याथ:--परय्ोयाशिक _नयक्री .अपेक्षासे द्व्य गुण तथा पर्याय्ररूपसे सम्पूर्ण 
पदार्थ भिन्न हैं । १। और द्र॒व्यार्थिक नयक्री अपेक्षासे ,फर्थंचित्‌ सब पदार्थ अभिन्न ही डहैं, 
क्योंकि गुण और पर्याय तो द्रव्य ही के आविभाब तथा विरोभावरूप हैं. ऐसा प्रथम कद 
चुके हैं | २। और अलुक्तमसे यदि पर्यायार्यिक तथा द्रव्याथिक होनों नृग्रोंकी योजना 
फरते हैं. तो कथंचित्‌ भिन्न अर्थात्‌ पर्यायसे भिन्न ओर द्रव्यार्थिकरूपसे अभिज्न कदे 
जाते हैं ॥ ३ ॥ १० ॥ 
कदोभयादानं तदावाच्यं भवेच्च तन ॥ । 
ब्देत्त नार्थद्रयप्रकाशनात्‌ु ॥ ११ ॥ 


भावा्थ:--ओर यदि एक समयमे ही पयाया्िक तथा द्रव्यार्थिक दोनों नयोंका, अहृण 


७] है १ $ 7]4 


करें वो आव्ाच्य होता दे क्योंकि पक शब्दूसे एक ही क्षणमे दो ब्रिज़द्ध अभ्नॉक़ा अकादजुदी 
हो सकता ॥ १॥ ' 0 । ४ 
व्याख्या । य््य कवैल नयद्ययायविवज्ञा जायते, त़दा ,स्ववाच्यूमेव रूमते। एकेव 


टु ता 
दिनैकस्मिन्‌ कषणेःपटेयकबतासभवात्‌ । साकेतिकथब्देनेंकमैव. सकेतरूप _निरूपणीय स्थाटररत्तु 


रूपद्यशब्द कवयितुमशाय एव्े। पुभरतादिएश अस्पेहात्या चद्धवुत्राव्याक्त वइन्ति परन्तु विवाकुया 
कथयितुमणक्या इह तूमयनयाथों मुख्यतय॑त्र भिन्नोक्‍्त्या उच्चार॒पितु ,योग्यो तथ्योग्यत्व ,तु. यत्रेनापि ते 
लि» कक अमक लीक घ १० #कक कल लाश 
म £ १ सप्ताना। वाक्यविद्येपाणा समाद्वार इति सप्तेमद्धी । अर्वात्‌ सात प्रकारके भड्ज अर्वात्‌ वाक्योंका 
फल 9 के 


[ जो प्कत्र समावेश है उत्का नाम सप्तमज्ञी है। ४ 


दरत्यातुयोगतकणा :. [५३ 


भवति । तस्मादेकदा नयद्व्यार्थव्रिवक्षयाबाच्य :इति | ४। ॥ ११ ॥ ्‌/ पक बअओे 


व्याख्याथ;--यदि एक काछमें ही दोनों नयोंसे दोनों अर्थोंकी विवक्षा उतपन्न हो 
अर्थात्‌ एक समयमें पर्यायार्थिक तथा द्रव्यार्थिक इन ढोनो -नयोसे पर्याय तथा द्रव्य रूप 
दोनों अर्थोंके कथनकी इच्छा हो तब तो पदाथे अवक्तव्य दशाको ही प्राप्त दोता है; क्योंकि 
एक दइब्दसे एक ही छणमें द्रव्य पर्याय अथवा रचरूप पररूपादि अथका कथन असंभव 
है. साकेतिक शब्दसे जो संक्तरूप एक अथ है वह ही उस शब्दसे 'निरूपणीय (कथज्योग्य) 
होता है, परन्तु ठो अथरूप शब्दका तो कथन करनेको वह शब्द असमथ ही दे । ओर 
पुष्पदन्त आदि शब्द भी एक द्वी उक्तिसे अर्थात्‌ रुमृह्टाल्म्दन ज्ञानसे सूर्य चन्द्रवी व्यक्तिको 
.फहते है, परन्तु .भिन्न प़िन्न अर्थात्‌ प्थक््‌ प्रथक्‌ सूर्य तथा, घन्द्रादिर्प अथ कहनेको 
अससर्थ है अथात्‌ प्रथक्‌ प्रथकू दो अर्थ एक अब्दसे एक ही क्षणमे कहनेको ,अदाक्य -हैं। 
ओर यहां तो उमय अर्थात्‌ पर्यायार्थिक तथा द्वव्यार्थिक ढोनों नयोके प्रतिपाद् पर्याय तथा 
द्रव्यरूप अर्थ मुख्यता ( प्रधानदा ) से भिन्न भिन्न उक्तिसे उच्चारण करनेके योग्य हैं. और 
एक ही काहमें उन दोनों अथके उच्चारण करनेकी योग्यता तो यत्नसे भी नहीं होती, इंस 
-आरणसे एक काहमें एक शच्दसे दो नयके अर्थंकी विवक्षासे अवाच्य ही है ।४।॥११ 


क्षय (पतचमभज्ञोल्लेख करोति । 


अथ पद्चम भंगका अतिपादन करते हैं. । 
पर्यायाथिकसंक्ल्पात्पश्रादद्यविवक्षितात्‌ । 
भिन्नम॒वाच्य॑ वस्त्वेतत्स्यात्कारपदलाडिछतम्‌ ॥१२॥ 


भावाथ- प्रथम पय्योयार्थिक नयके संकल्प ( विवक्षा ) करके पश्चात्‌ दोनोंकी 
विवक्षा होनेसे यह पदाथ स्वातकार इस पदसे चिन्हित अर्थात्‌ स्यात्‌ भिन्न 
है और स्यात्‌ अभिन्न है आअवाज़्य है। तुलये यह ' कि प्रथम ,पर्यायार्थिक नयको 
विवक्षा की ओर पश्चात्‌ द्रव्या्थिक प्योयार्थिक इन दोज़ों नयोकी -विवक्षा फी तब चहद्द 
बस्तु पर्योयकी अपेक्षासे .कर््नंचित्‌ भिन्न हे ओर उस्रय नयकी अपेक्षासे कथंचित्‌ अवाच्य 
टह॥५.॥ १४॥ .#*/| 


' #प्ारूपा |, :भ्रश्मम पर्यात्रार्यक्रपत्ना तत :एकदोमयनयाएँम क्रियते, ,तदा ,मिन्नमवक्तव्यमिति 
स्पातथचिद्धिन्रमवक्तव्यमिति पंच्चमगज्भोल्लेख, ॥ श्सव... ० + 


| अत >न-++-+++> >> न 


श.. ॥ यह (पात्‌” छान्‍इ-धमावलायक क्यवित््‌ वाचक अठ्यय है, जिनके पूई छगाया जाता है उस 
वस्तुको किसी अपेक्षासे कहता है 52 


४, ] श्रीमद्राजचन्द्रजैनशास्रमाछायाम्‌ ' 


तथा परयोयाथिक एवत्‌ उसय नयकी विवक्षा की तब "“स्थात्‌ सिन्न॑ स्थात्‌ अवक्तत्यं च* 
अर्थात वस्तु कथंचित्‌ भिन्न कथंचित्‌ अवक्तव्य हे, यह पद्नम भंगका चर्णन हुआ ॥५॥ १२॥ 
अथ पष्ठमड्भोल्लेख । ' 
अब छठवे भंगक्का प्रतिपादन करते है । 
द्रव्याथनोभयादानादभिन्‍्नं॑ तदवाच्यकम्‌ । 
य्रुगपन्नयद्यादानादभिन्नलमभिनन्‍्तसवाच्यम्‌ ॥ १३ ॥ 
भावाथ+--अथस द्र॒ब्यार्थिक नयकी कल्पना करके उसके साथ पश्चात्‌ उभय नयकी 
योजना की “तब स्यात्‌ अभिन्नः स्थात्‌ अवक्तत्यः” अर्थात्‌ कथचित््‌ अभिन्न और कर्थचित्‌ 
'अवक्तत्य इस छठे भंगकी भ्रवृत्ति हुईं और पुनः क्रसे उभय नयकी विवक्षा फी पश्चात्‌ 
एक फालमे ही उभय नयकी विवक्षा की तब कथंचित्‌ भिन्न, अभिन्न, अवक्तत्य इस सप्तम 
भंगकी सिद्धि हुईं ॥ १३॥ 
व्याख्या । तत्रादो द्रव्याथिकनयकल्पना | तत एकदोभयनयार्पण क्रियते । तदा कथचिद्धिलन- 
भवक्तव्यमिति कथ्यते । इति षष्ठ । पुनरनुक्रमेण प्रथम द्रव्याथिक्रपर्यायाथिकेति नयद्वयकल्पना विधीयते | 
ततरचैकदोमयनयापंण. क्रियते। तदा कथचिदु्िन्नमभिन्नमवक्तव्यमिति भंग सप्तम समुत्यत 
इत्ति ॥ ७॥ १३ ॥ 

” व्याख्या4:--पछ्ठ ६ भगमे आदढिमे केबल द्रव्यार्थिक नयकी विवक्षा की और उसके 
पत्मात्‌ एक कालमे ही पर्यायार्थिक तथा द्र॒व्यार्थिक इन ढोनों नयोंकी विवक्षा की तब 
कर्थचित्‌ अभिन्न तथा अवक्तव्य यह पछ नय सिद्धू हुआ ओर प्रथम अनुऋमसे पर्यायार्थिक 
नयकी और उसके पश्चात्‌ द्रव्यार्थिक नयकी विवक्षा को ओर पुनः एक समयमे ही 
द्ृव्याथिक तथा पर्यायार्थिक इस उभय नयकी योजना की तथ “्यात्‌ भिन्नम्‌ अभिन्नम्‌ 
अवक्तव्यं च” अर्थात्‌ कथचित्‌ मिन्न, कथचित्‌ अभिन्न ओर कर्थंचित्‌ अवक्तव्य इस सप्तम 

' भंगकी उसत्ति हुई ।७ावा हक... 5208 

प्प ” इमां सप्तभद्भी' हढाभ्यासयुक्तः १० 

॥$ ,... सदा योष्स्यसेत्तत्वहष्या विचायें । शक 

क्र माम्भोजसेवामवाप्याहेतीं स पक हक 
भवेन्सुक्तियोग्योड्चिरादभव्यजन्मा ॥ १४ 0” 

भावार्थ-'इस सप्तभंगी नयका जो मलुष्य दृढ अभ्यासमे तत्पर होकर तत्त्वदष्टिसे 

विचार करके सदा अभ्यास' करेगा वह भव्य जन्मधारी प्राणी श्रीजिनभगवानके चरणकमलकी 


बट 


है; 
र 


सेवा भक्तिको पाकर शीघ्र झ्क्तिके योग्य होगा ॥ १४॥ जहर 
व्याख्या !। एवमेका भेदपर्याये्मेदपर्याय, च ससमज्भीयों जना क्ता पुनरित्थमेव सर्वत्र 
* शोजयितव्या । अथ छशिप्य. प्रनयति । यत स्वामित्‌ यत्र नयहयविषयस्येव विचारणा 


मवैत्तत्ैकस्य मुख्यमावेनापरस्थ ग्रौणभावेन ससमझ्भी समुलयताम परन्तु * थत्र॑प्रदेंशप्रस्थका 


द्रव्यानुयोगतकणा. ,' [ ५७५ 


दिविचारेण, सप्त ७ षट्‌ ६ पत्च ५ प्रमुखनयाना भिन्न २ विचारा भवन्ति तन्न त्वधिकभद्भा एवं जायन्ते 
तंदा सप्तमज्भघा नियम* कुत्र स्थिरो भवति । सप्तभद्भीनियमस्त्वत एवं तियामकों न हृश्यते । इति पुष्टो 
गुंटराह । भो छिष्य ! भवदुक्त सत्य परमा्थंतरतु । एवं यत्त्वया गौणसुख्यव्यवहारों दशितस्तत्र त्वेकस्येव 
नयार्थस्य मुख्यतया , विधिरन्येषा तु सर्वेषामेव निषेध । एवं विधिनिषेघौ गृहोत्वाध्नेके भज्भा” 
क्रियन्ते । अस्माभिस्तु इत्थ ज्ञायते । उक्त च सकलनयार्थप्रतिपादकतापर्यायाधिकरण वाक्य प्रमाणवाक्य- 
मिति । एतल्लक्षणत्वात्ताहशे स्थाने स्थात्कारपदलाड्छितसकलनयाथंसमूहालम्बनमेकस्मिद्‌ भज्भे पि निषिद्ध” 
नास्ति तस्मादुव्यझ्ञनपर्यायस्यथ स्थाने २ भ्भतार्थसिद्धिः समतिग्रस्थविपये दर्शितास्ति । तथा च॑ तदु॒ग्रत्थगाथा | 


एवं सत्तवियप्पो वयणपहोहोइ अत्थ पज्जाए। 
वंजणपज्जाए पुण सविअ्प्पोी निव्विअप्पोय | १। 


अस्यार्थ । एवं पृषेक्तिप्रकाराण सप्तविकल्प सप्तप्रकारवचनमेव सप्भगीरूपवचनपन्‍्था से 
चार्थपर्यायो यो5स्ति नास्तित्वादिविषय एवं भवति । पुनव्यंज्ञनपर्यायों घटकुम्मादिदाब्दवाच्यता तन्र विषये 
सविकल्पविधिरुपनिविकल्पकविधिरूपे ह एवं भद्भं सत । परन्तु वक्तव्यादिभद्भो न भवति । 
यस्मात्कारणादवक्तव्यशब्दविषय ब्रू बता विरोधोत्पत्ति । अथवा सविकल्पकशव्दसमभिरूढनयमते भवति ।' 
अपि व निविकल्पकशब्देवभूतनयमते त्वित्थ भद्भदय ज्ञातव्यम । अर्थनया अ्रथमे चत्वारस्तु व्यझ्ञनपर्याय- 
भेव नानुजानन्ति तस्मात्कारणात्तेषा नायानामिह प्रतृत्ति्नास्ति । अन्राधिक्यन्त्वनेकान्तव्यवस्थातों ज्ञातव्यम ।' 
तदेवमेकन्न विषये प्रतिस्वमनेकनयविप्रतिपत्तिस्थले स्यात्कारपदलाब्चछिततावन्नयार्थप्रकारकस सधालम्बनबोघजनक 
एक एवं भद्भ ए्टव्यो । व्यक्षनपर्यायस्थले भद्भदयम_ । यदि च॑ सर्वत्र सपमद्भीनियम एवाश्वासस्तदा 
चालनीयन्यायेन तावप्नया्थनिषेघवोधको द्वितीयोधपि भद्भस्तन्मुलकाश्रान्ये. तावत्कोटिका पचभड्जाश्व" 
कल्पनीया । इत्थमेव निराकाइक्षसकलभज्प्रतिपत्तिनिर्वाहादेति युक्त परह्याम' । अय विचार' 
स्पाह्मदपण्डितेन सूक्ष्मबुद्धिमतता चेतसि घार्य । अथ फलिताथ कथयति । इसा व्याव्यंमाना ससभज्ठी 


तत्त्वहृर्शधा विमृद्यातिप्रौढियुक्तो यो भव्योध्म्यासीकुर्यात्स आहंती जैनी चरणपद्ूजर्भाक्त प्राप्याचिरात्स्तोक- 
कालेन कतिपयभवग्नहणेन मोक्ष गच्छेत्‌ ॥ १४॥ 


इति श्रीमोजविनिर्भिताया द्रव्यानुयोगतर्कणाया चतुर्थोष्ष्यायः ॥ ४॥ 


व्याख्याथ&--इस रीतिसे एक वस्तुमें भेद पय्योय तथा असेद परय्यायमें एक सप्त- 
भज्णीकी योजना की, ओर - इस ही श्रकार सर्वेत्न योजना फरनी चाहिये । अब शिष्य 
शुरुसे प्रश्न फरता है. कि हे स्वामिन्‌ ! जहांपर फेवछ दो ही नयोंके विषयका विचार हो 
चहांपर, एककपे प्रधानतासे ओर दूसरेकी गौणतासे सप्तभज्ञी उत्पन्न हो, परन्तु जहांपर 
प्रदेश, प्रसथ/ (अवयव, अवयवबी) आदिके विचारसे सप्तम षष्ठ तथा पंचम आदि 
नयोके भिन्न भिन्न विचार होते ,हैं वहा पर तो अधिक ही भद्ढ होंगे, उस ससय॑ 
सप्तमंगीःका अर्थात्‌ सात'ही भंग हैँ यह नियम कहां. स्थिर होगा ? और इसी हेतुसे 


५६ ']: श्रीमद्राजर्चन्द्रजेनशाश्रमालायाम्‌ 


सप्तमंगीका' नियम नियामक” नहीं ५दीखे पडता, इस प्रकार पूछे, हुए श्रीगुरुमहाराजेः 
कहते हैं. कि हे शिष्य | परमार्थत्रे तेर कदना सत्य है, क्योंकि ज़ो तुमने ग़ौण-सुख्य” 
व्यवेहारंका प्रदान किया है वहा तो एक हीः नय्के अर्थक्री मुख्यवासे वियि है औरः 
अन्य' सब्र द्वी नयोंका निपेव हे ओर, इस प्रकारसे तरिधि और निषेघकों मूलभागमे ग्रहण 
फरके पुनः अनेक भंग किये जाते हैं ऐसी हमारी सम्भति हे । ओर ऐसा कट्ठा भी है कि 
“संपूंणेनयोके अथंकीः अतित्राइकताके अर्थात्‌ जिसक्रेद्धारा सपूर्ण 'नयोंके अर्थका' कथनः 
किया जाय' उसके पर्य्यायाधिकरण वाक्यको ,प्रमाणवाक््य कहते है” इस प्रकारके लक्षणसे 
जहां संपूर्ण पदार्थोका विवेचन होता है वहा स्थाह्माइले चिन्हित अर्थान्‌ स्यात्‌ शब्दसे 
युक्त सम्पूर्ण नयोंके अथेके समूइका धारण करना एक अभंगमे भी निषिद्ध नहीं हैं इस 
कारणसे व्यंजनपर्यायके स्थानमे तो केत्र७ दो भगोत्रे अर्क्रों क्षिद्धि द्वोती है ऐसा 
सम्मतिप्रंथमे दर्शाया है और उस भ्न्थकी गाथा यह है इस प्रकार सप्तविकल्पसद्दित 
चचन (नय) का मार्ग अर्थंपर्यायमे दोता हैं और व्यज्लनप्योयमे तो सविकल्य विविरूप 
तथा निर्विकल्प विप्रिरूप दो द्वी भंग होते हैं। इसका विशेष विवरण यों है कि इस प्रकार 
पूर्वोक्त रीतिसे सप्त विकल्प अर्थात्‌ सप्त (सात) प्रफारके भेइ्सद्ित जो बचन,है सो ही 
सप्तभज्जीढत वचनका मार्ग है, वद अर्थपर्यायमे अर्थात्‌ अस्तित्व नास्तित्वे आदिक्रे विपयमें 
दी- होता है और, व्यज्ञनपर्याय जो, घट कुम्भ आदि झब्शेक्री वाच्यता दे वहांपर 'सविकल्प 
विधिरूप तथा निर्विकल्प विधिरूप दो द्वी संग होते हैं, परन्तु, अवक्तव्यत्व आदि 
भंग, यहां नहीं होता, क्‍योंकि अवक्त्य शब्इविष्रकरों कइनेबालोंके विरोधको उत्पत्ति 
होती है अथवा सबविकल्प झठद समभिहडंं' नयके सतमे अवक्तत्गत्व आदि भंग होता 
है।और निविकल्प शब्द एवंभूत' नग्रभे,तो इस प्रकार दो ही भंग जानने चाहियेः 
और पहले चार जो।” अथनय हैं! वे तो व्यज्ञनर्यायक्रों ही नहीं'जानते' हैं, इसलिये उन' 
नयोंकी यहा प्रवृत्ति नहीं है यद्दापर विशेष वर्णन अनेकॉन्‍्त''व्यवस्थासे जोनना' चोहिंये। 
इस कारण पूर्तोक्त प्रकारवे एफ विश्श्मे प्रति्शुर्ते - जहां अनेक नर्याकों विभ्रतित्तत्ति हो 
बहापर म्यात्कार ( स्थान्‌ ) पुरुसे _ छाडित उतने े नायक माल हि. _प्रकारका 
अलिस्वनरूप जो वोध' 'उस बोधको' उत्पन्न करनेवाल्य अथान मल करके नयाथकि 
प्रकारसे विशेषतो'चा अनेयोगिता ' सम्बन्थेसे अंपनेमें रंखनेवोा जो ज्ञान उस शानको 
आरा प्र: :पएघतहझ8ै्द् ना +-+++5 हु भर 3 भेद )$ ५ _ भेदेश्न्य है श्प्र 
मा न शी शकरिक्ड बन का है। ३ दस 
है मा हे 7 ज्ग विंः नेसे े के 
हर न गा न पर लीक 
है डिम फपसे है उससे बोध बरावे वह एग्मूंत्र नय है। जैसे ऐश्वर्यवुक्त हाँ वहीं इरंद, समर्थ 
ईहई जक्क ऐसे ही पर्याणोमे जोचे ३ह'अध्य अनेक आंकीरयुंक्तः हनेसे प्रयाय संग्भता चाहिये । 


दृब्यानुयोगतकेणा [५७ 


उत्पादक एक ही भंग इृष्ट करना चाहिये ओर व्यज्ञनतर्यायस्थरूमें पूर्वोक्त दो ही भंग 
समझने चाहिये और यदि स्ेत्र ( अथ तथा व्यञ्ञनपयाय ) स्थरूमें सप्तभंगी नियमपर ही 
विश्वास हे तो उस स्थरमें चाछूनो नन्‍्यायसे उतने ही नयाथोके निषेधका बोधक भी दूसरा 
भंग और उसीको मूलाधारमें आश्रय करके उसी कोटिके अन्य पॉच भंगोंकी भी कल्पना 
करनी ' चाहिये क्‍योंकि इसी प्रकारसे निराकांक्ष संपूर्ण भंगोकी प्रतिपत्ति ( बोध ) 
निर्वाह होता है इसलिये हम इस दी मिद्धान्तको युक्तियुक्त देखते है. और यह विचार 
सूक्ष्म बुद्धिंके घारक स्थाह्रादमतज्ञाता पुरुषको अपने चित्तमें धारण करलेना चाहिये अब 
इस चतुदेशर्चे ( १४ ) सूत्रका फलिताथे कहते है कि-इस वण्येमान सप्तभंगीको तत्त्वदष्टिसे 
विचारपुर्चेक विषेचन' करके अतिप्रौढतायुक्त जो भव्य अभ्यास करेगा वह जिन भगवानके 
चरणकमलोकी सेवाको प्राप्त करके अचिर कार अर्थात्‌ थोड़ेसे भवोंको अहण करके 
सोक्षकों श्राप्त द्ोगा ॥ १४॥ 


इति श्रीवैयाकरणरचार्योपाघि चारकप० ठाकुरप्रसादद्िवेदिविरचितमाषाटीका स मछ्ड्कृताया 
| द्रव्यानुयोगतर्कंणाया' चतुर्थोड्ष्याय ॥ ४ ॥ 


अथ पच्चम्यध्याये नयप्रमाणयोविवेचन करोति हे 
ेृ अब इस पचस अध्यायमे नय तथा प्रमाणका बिचार करते है। . | 
ह , एकोष्यस्तु -तिरूप: स्यात्सत्प्रभाणावलोकितः ।- ० 
; सुख्यवृत्योप्चारेण जानोते नयवादबित्‌ ॥ १.॥ . 


भावाथ+--एकर ही पदार्थ सत्प्रमाणसे दृष्ट होनेपर, तीन प्रकारका होजाता है. और 
नयवादका जाननेबाल्मय इस त्रिझूपताकों मुख्य तथा उपचार बत्तिसे जानता हैः ॥ १7) 


५7 व्याख्या | एको&5थ घटपटादिजीवाजीवादियाँ त्रिख्प, स्पत्रयोपेती ज्षेवों यथा 'द्रध्यगुणपर्भायस्प 
तथा हि घढादयो हि मृत्तिकादिस्पेण द्रव्पाणि, पथ्यतह्ारस,चात्मकत्वेन/तेके गुणा, घटादिस्पेण 
सजातीयद्र॑व्यत्वेन पर्याया | एवं जीवादीनामपि ज्ञेतम्‌ । एक्रोब्येश्षिह्न, से च कीहश सत्यप्राणावरो कित 
सत्मरमाण स्याद्ादस्तेनावछोकितों हृष्ट. । यत॒ प्रमाणेन सत्तमद्भूघात्मकश्वेन त्रिखूपत्व मुख्यद्वारा ज्ञेवम ॥ 
तयवादी हम काशवादी स॒ च मुख्यतरत्या तथोषचारेण॑कत्मिन्नर्यं त्रिहयत्व जानाति। यद्यपि नयवादिना 
एकाशवचनेन झक्तिहूप एकोउर्थ कथ्यते-। तथापि लक्षणारूत्ोपचारेणानेकेध्प्यर्था ज्ञायन्ते | एकदा 


॥ वृत्तिदय 
न भवेत्‌ पर निश्चयों नास्ति । गद्भायाँ मत्म्यचोषावित्यादिस्थलेष्वित्र वृत्तिद्ययस्थापि मान्यत्वाद्‌ | 3 
१ चालनीमे जलआदि डाछोगे तो वह किसी न किसी ओर से निक्रठ जायगा रुकेगा नही ऐसे ही 
द्रव्याथिक तयसे अभेद एिद्ध करोगे तो पर्यायाथिक्र निमित्तक भेदका निषेध होगा, भेद मानोगे तो अभेदका 
निषेघ होगा दोनोको एक कालमे छोगे तो वाक्यतताका. निषेघ होगा इसी प्रकार किसीका निपेष और 
किसीका विधान होता रहेगा और सतत भद्भ बन जायेंगे । 
८ 


"८ | श्रीमद्राजचन्द्रजेनआखमालायाम्‌ 
हापि मुख्यत्वेनामुस्यस्वेन चानन्तधमत्मिकवस्तुज्ञापनायकस्य सयशब्दस्य वृत्तिदयमड्भीकुर्वता बिरोधों नास्ति 
अथवा नयात्मकशास्वस््य क्रमेण वावयहयेनाप्यर्थों ,ज्ञायते । अथवा एक्चव्दबोधणब्देनकवोपार्य एवमनेके 
भगा ज्षेगा ॥१ ॥ 

व्यास़्याथे:--एक पदार्थ घट पटआदि अथवा जीव्र अजोवआदि तीन प्रकारका 
अर्थात्‌ तीन रुपसंयुक्त होता है; प्रत्येक चस्तुको त्रिरूपसद्तित जानना चाहिये, ओर 
त्रिरूपता द्रव्य, गुण और पर्यायसे है लेसे घटआदि वस्तु सत्तिफारूपसे ढ्व्य हैं १ घटादिके 
रूप रसादिसे विवक्षा करो अर्थात यह श्याम हे, यह रक्त हे, यह पीत है इस रीठिसे 
वे शुणरूप हैं २, और घटआदिरूप सजातीय द्रव्यत्वरूपसे विवक्षा करनेपर वे पर्य्याय 
हैं ३ | इस प्रकार घटादिके तीन रूप होगये ओर ऐसे ही जीवाडिकोंफो भी ज्ञानना 
चाहिये अर्थात्‌ जीव आत्मरुपसे द्रव्य है १, ज्ञान दर्शनादिकी विवक्षासे गुण हे २ और 
देव मलुष्यादि पर्यायकी विवक्षासे पर्यायरूप है ३, अब चह एक पढार्थका त्रिरूप कैसा 
है कि-सत्ममाणसे अचलछोकित (च्॒ष्ट ) हे अर्थात्‌ समीचीन ( उत्तम ) स्थाह्मदरूप अ्माणसे 
विचारित होनेसे पढाथेकी त्रिरूपता स्पष्टतासे भासतो है, क्‍योंकि सप्त्ंगीरूप जो 
प्रमाण है, उससे वस्तुकी त्रिरुपता मुख्यज्त्तिसि जानी जाती है, और नयवादी अर्थात्‌ 
एकअंशबादी जो हे चह सुख्यबृत्ति तथा उपचारसे भी एक पढार्थमें त्रिरूपताको जानता 
दे । यद्यपि नयवादी एक अंशको फहदनेवाढे वचनसे शक्तिहपः एक ही अर्थको कहता है, 
तथापि उपचारसे अर्थात्‌ छक्षणाशक्तिसे' अनेक अर्थोको भी वह जानछेता है। यद्यपि एक 
फाल्‍्में दी दो बत्ति अर्थात्‌ अभिधा और छक्षणाशक्ति नहीं दोसकती, परन्तु यह सिद्धान्त 
निश्चित नहीं हे क्योंकि “गन्नाया *मत्त्यघोषो” गंगामे मत्व्य तथा अद्दीरोंका आम है, 
इत्यादि स्थलके तुल्य अन्यत्र भी एक फालमे ही दो शक्ति ( असिधा तथा रक्षणा) मान्य 
हैं। उसी प्रकारसे यहां भी मुख्यता तथा गौणतासे अनन्त धर्सम्बरूप चस्तुफो जनानेके 


१ सपृर्णहपसे पदार्थेके स्वहपको जो सिद्ध करे वह सम्यगृज्ञानहय सतमगी नय यहा प्रमाण पदसे 
विवक्षित है क्योकि “सकलछादेदा प्रमाणाघीन ” सपूर्ण आदेश प्रमाणके आधीन है। 


२ वस्तुके स्वरूपके किसी अशके प्रतिपादनकों वय कहते हैं क्योकि “विकलादेशों नयाधीन” खड, 
आदेश नयके, आधीन होता है। गा 


३ जो भर्थकों मुख्यवृत्तिसे प्रकाश करे वह अमिधा, छक्षणा तथा व्यजना ये तीन प्रकारकी शब्दमे 
शक्ति है और वाच्य, लक्ष्य, तथा व्यद्भध, ये अर्थ भी तीन ही प्रकारके हैं, इसके अनुरोधसे शब्द भी वाचक 
लक्षक और व्यजक इन भेदोसे तीन प्रकारके हैं ! 9०» के 


४ तात्पयंकी अनुपपत्तिसे लक्षणाशक्तिसे बाक्‍्यार्थ होता है “ गद्भाया घोष ” गद्धा नाम 'अभिषा 
शक्तिमे प्रवाहका है उममे ग्राम नहीं रहमसकता है, इसलिये गगांपदकी गगातठमे छक्षणा की, तब गगा दाब्द 
लक्षणाशक्तिमे गगातठका बोधक हुआ तब अन्वेय बतगया क्योकि गगातठमे अहीरोका ग्राम रह सकता 
है | ऐसे ही कछक्षणासे एक नण अन्यार्थका भी बोव कंरावेगा तो पदार्थकी त्रिर्पताका बोधक हो जायगा। 

५ यहा मत्स्यकेलिये तो गयामे वाचकताशक्ति और घोषफेलिये लक्षणा है । 


-  द्वव्यानुयोगतकेणा [ ५० 


टिये एक ही नयगब्दकी दो ध्रत्ति स्वीकार करनेवाछोंकों कोई विरोध नहीं है | अथवा 
नयप्रतिपाढक शासत्रके ऋमसे ढो याक््योसे भी अर्थ जान सकते हैं। अथवा एक्राथबोधक 
एक शब्दसे एक अर्थका बोध होता है और अन्य अथंका अन्य अब्दसे, इस रीतिसे अनेक 
भंग सी समझलेने चाहिये ॥ १ ॥ | 

अथोक्तमेवार्थ दब्दत्वेन ज्ञापयन्नाह । 


अब पूर्वोक्त विपयको ही सूत्रद्वारा प्रकाशित करते है । 


द्रव्याथिकनयो सुख्यवृत्त्याभेद॑ वर्दख्निषु । 
, अन्योन्यम्ुपचारेण तेथु भेदं दिशत्यलस ॥ २॥ 

भावाथथ+--दहृव्यार्थिकनय सुख्यबृत्ति अर्थात्‌ वाचकता शक्तिसे द्रव्य, गुण, पर्याय 
तीनोंसे सत्तिकारूपसे अभेद प्रकाप्न करता हुआ छक्षणाअक्तिसे उन तीनोंमे परस्पर भेद भी 
पूर्णरूपसे दर्शाता है ॥ २॥ 

व्या०--द्रव्याथिकनथो मुख्यवृत्त्या मुख्या प्रघाना शब्दार्थंक्थनपरा वृत्तिव्यापारों यस्थ स तस्य 
भावस्तत्ता तया शब्दार्थादेशकत्वेत त्रिपु द्रव्यगुणप्रययिष्वभेद भेद/माव वदन्‌ कथयन्‌ सन्‌ यतों गुणपर्यायाम्पा 
मिन्नस्य मृद्दवव्यस्थ विपये घटादिपदस्य शक्तिरस्तीत्येतरेपामन्योन्यमभेद प्रकटयन्पुन स एव द्रव्याथिक्नयस्तेषु 
द्रव्यगुणपर्यायेषु चान्योन्‍्य परस्परमुपचारेण छक्षणया भेद भेदत्वमलमत्यथ॑ दिशति । यतों द्रव्य भिन्‍न 
कम्बुप्रीवादियययिपु च तस्य घटादिपदस्य लक्षणावगम्थते । कि च मुख्याथथवाघे तयैव मुंहया्ंसबन्धे च सति 
तथाविधव्यवहारप्रयोजने5नुयूत्य. तत्र लक्षणा प्रवर्न॑ते<्दुघंटत्वातवु । अक्त च-मुख्यार्थवाघे. तद्योगे 
रढितोए्थ प्रयोजनात्‌ । अन्योउर्थों लक्ष्यते यत्सा लक्षणारोपितक्रिया | १। इति ॥ २ ॥ 

व्याख्याथ:--दरव्याथिंक नय अझुख्यवृत्तिसे अथोत्‌ अ्दार्थके कथनमें तत्पर व्यापार 
वाली अभिधादशक्तिसे अब्दके अथोंका प्रकाश करनेसे द्रव्य, शुण तथा पर्याय इन तीनोमे 
अभेद ( भेदभाव )को कहता हुआ अर्थात्‌ गुण और पर्यायसे भिन्न सत्तिका रूप द्वव्यक्रे 
कथनमें घटादि पदकी शक्ति है इस रीतिसे इन तीनोमें परस्पर असेद प्रकाश करता हुआ 
पुनः वही द्रव्यार्थिक नग्र उन ही द्रव्य, गुण तथा पर्योयोमे उपचार ( लक्षणाशक्ति )से भेदको 
भी पूर्ण रीतिसे अकट करता हे, क्योकि द्वव्य भिन्न है और कम्बुप्रीवत्वआदि पर्यायोमे 
उस घटआदि पदकी लक्षणागक्ति निश्चित होती दे । और मुख्य अर्थके घधमे तथा मुख्य 
अथके संबन्ध रहते उसी प्रकारके व्यवहार तथा अयोजनका अजुसरण करके लक्षणादाक्ति 
प्रवृत्त होती है अन्यथा रक्षणाशक्तिको प्रवृत्ति दुघंट है । और ऐसा कहा भी है--मुख्योर्थके 
बाघ दोनेपर उस मुख्य अथंसे संवन्ध रखनेवाले तथामे ही रूढिसे अर्थ 'अ्रयोजनसे 


१ प्रयोजनवश रूक्षणाके अनेक भेद हैं परन्तु मुरयत. एक प्रयोजनवतो और दूपरी निरुढा लक्षणा 
है। प्रथममे गगाशव्दका गगातट रूप भर्थ करनेसे यह प्रयोजन है कि--अहोरोका ग्राम अतिपवित्र क्तचा 
धीत्यादि धर्मयुक्त है । दूमरी निरूढा लक्षणा कुशलआदि छाब्दोमे सममसनी चाहिये अर्थात्‌ कुशलका अर्थ 
कुदलानेवाऊा है परन्तु रूढिसे वह चतुरके अयथंमे वर्सता है यही निरूढा लक्षणा है । 


६० ॥ श्रीमद्राजचन्द्रजेनशाख्रमा छायाम्‌ 


जहां अन्य अर्थ कक्षित, हो- उस, आरोपित क्रियाको' छेके भ्रद्नत्त होनेवाली शक्तिको 
लक्षणाशक्ति कहते है जैसे कहा भी है कि--“मुख्याथबाधे तथ्योगे रुढितो&मंप्रयोजनातू 
अन्योथों लक्ष्यते यत्सा लक्षणारोपितक्किया ॥१॥ भावाथ्थ+--मुख्य अथेका बाध होनेपर 
तथा उसका योग होनेपर अर्थ प्रयोजनसे जिससे रूढीसे भिन्न अथ (रुक्षित दो वह 
लक्षणा होती है ॥ १॥ जैसे “गड्जायां घोषः” यहाँ गंगाका मुख्य - अर्थ प्रवाह हे परन्तु 
उस मुख्य अर्थमे घोष ( अहीरोके ग्राम ) की अधिकरणता ( आधारता )का बाघ हे 
इसलिये गंगासे संवन्ध' रखनेवाले अन्य अर्थ गंगातटमे गंगाशब्दकी र्क्षणा हुई तब 
धबंज्ञायाम” इस पदका अथे “गगातदे” ( गयाजीके तटपर ) “घोष/' ग्राम है यह अन्वय 
वनगया ऐसे ही यहा भी समझलेना ॥ २॥ ' 

अथीक्तमेव हृढयन्नाह । 

अब पूर्वोक्त अर्थकों ही दृढ करते हुए कहते है । 

पर्यायाथिक एवापि सुख्यवृत्त्यात्र भेदतास्‌ । 
उपचाराजभृतिम्यां सनुतेष्भेदतां त्रिषु ॥३॥ 

भावार्थ---और पर्य्यायार्थिक नय भी यहा सुख्यचृत्तिसे तो भेद भाव दी, मानता 
है, परन्तु उपचार तथा अनुभवरसे तोनोमे अभेद मानता है | ३॥ हे 

व्याख्या । पर्याथायिकनय एवापि एव्रेव प्रकारेणोक्तलक्षणेन मुख्यवृत््या प्रधानव्यापारेणात्र 
द्रव्यगुणपर्यायेषु भेदता भेदभाव ज्ञापयति । यत्त एतम्य नंयस्यथ मते मृदादिपदस्य द्रव्यमित्यर्थ । ९ । 
रूपादिपदस्य ग्रुण इत्यर्थ । २ ) घटाडरिपदस्य कम्बुग्रीवपृथुशुष्नादिपर्याय इत्यर्थ । हे । इत्य श्रयाणामेपि 
मिथो नामान्तरकल्पना भिन्ना भिन्ना प्रदर्शिता । अतो द्रव्यग्ुणपर्यायाणा प्राधान्येन भेदो७स्तीति ध्येयम, । 
तथा पुनए्पच।रानुभूतिम्यामुपचारों लक्षणा, अनुभूतिरनुभत्र , उपचारश्व नुभूतिश्च ताम्था पर्यायाथिक- 
नयोष्प्यभेदतामभेदमाव द्वव्यादिषु त्रिपु मनुते । यत्रो घदादि मृदृदव्याद्यमिन्नमेवास्ति छक्षणया ज्ञाप्नेन चेति । 
इमा प्रतीति घटादिपदाना ग्रृदादिद्रव्येषु लक्षगाप्रवृत्त्याद्भीकुर्वता-न कदापि क्षतिरिति भावार्थ ॥ हे ॥ 

व्यास्याथ:--पर्यायार्गिक नय भी इस ही पूर्वोक्त प्रकारसे अथात्‌ सुख्यवृत्ति .( श्रधान 
व्यापार ) से इन द्र॒व्यादि तीनोंमे अर्थात्‌ द्ृव्य गुण पर्यायोमे भेदभाव ही ज्ञापित करता 
है । क्‍योंकि इस नयके मेतसे झूत्‌ ( झूत्तिका )-झादि पदका दृव्य यह अर्थ है | १। श्याम 
रक्त तथा पीतादि पदोका शुण यह अशरेदै।२। ओर घटआदि पढका क॒ब्रुप्रीव 
( झंखके तुल्य गछेसद्वित ) तथा बिश्वाक्क उद्दर सहितआओि पर्याय अथे है। ३। इस 
प्रकार द्रव्य, गुण और पश्यो तोनोंको नाम्रान्तरकल्वना परह्तर भिन्न भिन्न प्रदर्शित को गई 
हू, इससे यह सिद्ध हुआ- क्ि--पर्योयार्जिऊ नये अनुसार दृवय, ग॒ुग, पयोय प्रधानतासे 
सिन्न भिन्न है ऐसा निश्चय करना चादिये.। ओर पुन! उपचार तथा अनुभवसे पर्यायाथिक 


दृब्यानुयोगतकंणा [ ६१ 


नय भी द्॒व्यादि तीनों पदार्थो्में अभेद अर्थात भेदाभाव ही सानता है। क्योंकि झत्तिका 
के बिना घट अनुपपन्न है, इसल्यि, ल्क्षणा तथा ज्ञानसे घटआद़ि पदाथ, सत्तिकारूप 
द्रव्यसे अभिन्न ही है। घटआदि पदोंकी म्रक्तिकाआदि द्रव्योंमें इस प्रतीतिको छक्षणा 
प्रवत्तिसे माननेवालोके कोई भी दोष नहीं हे, यह सूत्रका तात्य हे,॥३॥ 


अथ पुनर्भेदमेव दर्शयश्नाह । 


अब पुनः भेदकों दी दर्शाते हुए कहते है । 
गृत्लाति यो तयो धर्मों सुख्यामुख्यतया तथा । 
तस्पानुसारतस्तेषां वृत्योपचारकल्पनस्‌ ॥ ४ ॥ 


भावाथ+--जो नय सुख्यता तथा गौणतासे भेद अभेदरूप धर्मोको प्रहण 
फरता है वहां उसीके अनुसार द्रव्य, गुण, पर्यायोकी बृक्तिसे उस उपचारकल्पनाका विधान 
होता है ॥ ४)! 

व्यास्या । यो हि नयो द्रव्याथिकोध्थवा पर्यायाथिक्त धर्मों भेदाभेदात्मकौ प्राधान्यगीणतया 
गृह्ञाति ऊहारुपश्रमाणेन धारयति । तस्य नयस्य द्रव्याथिकस्य वा पर्यायायिकस्य मुख्यतया साक्षात्सडू लेन 
तथा वा व्यवहितसडू तेन चानुसृत्य तेषा द्रव्यगुणपर्यायाणा वृत्त्या तदुपचारकल्पन विघीयति । युथा' 
गज्भापदस्य साक्षात्सड्टी त प्रवाहरूपार्थविपयेडस्ति तस्मात्मवाहेण वाक्ति | तथा “ गद्भातीरे घोषः ” 
गड्भासडू तव्यवहितसड्ू तोएईस्ति । ततश्र॒ यथोपचारस्तथा द्रग्याथिकनयस्य साक्षात्सडू तोश्मेदे नास्ति । 


तन्न शक्तिभेदेन व्यवहितसद्ध तोईस्ति ततश्रोपचरितत्व तु पर्यायाथिकनयस्यापि शवत्योपचार गहीत्वा 
भेदाभेदनयविप्रयेधपि योजनीयम_ ॥ ४ ॥ , 


व्याख्याथ+--जो नय द्र॒व्यार्थिक हो अथवा पर्यायार्थिक हो भेद तथा अभेद स्वरूप 
घमको प्रधानता अथवा गौणतासे ग्रहण करता हे अर्थात्‌ जहा। ऊहा नामक ( कल्पना 
स्वरूप ) प्रमाणसे धारण करता हे चहापर उसी द्र॒व्यार्थिक वा पर्यायार्थिक नयकी 
मुख्यता अर्थात्‌ साक्षात्संकेत तथा गौणता अर्थात्‌ व्यवहितसंकेतके अजुसार द्रव्य, गुण 
पर्यायोंकी बृत्ति (शक्ति)लसे उपचार कल्पनाका विधान होता है ।तात्पय यह कि द्रव्याथिकनय 
प्रधानता ( साक्षात्‌ सझेत )से अभेदको प्रतिपादन: करता हूं परन्तु वह गोणता 
( व्यब्रहित संकेत )से भेढकों भी कहेगा; ऐसे परयोयार्थिक नय प्रधानता ( साक्षात्संकेत )से 
भेदको और गौणता ( व्यवहित संकेत )से अभेदहप धर्मको कहता है -। - जैसे 
गंगापठका प्रधानतासे साक्षात्सकेत प्रवाह ( जलूकी धारा )रप अर्थमें है, इसलिये 
मुख्यतासे तो प्रवाहरूपसे ही अक्ति हे तथा गंगातीरमें घोष है यद्या तीरहूप अर्थमें गंगा- 
संकेतसे व्यवहित संकेत है, इसलिये गंगापदसे गंगातीर साक्षामृरूप अर्थ उपचारसे 
हुआ | अब ऐसे ही द्रव्याथिक तयका संझेत तो अभेररूप अथमे हे, और उस नयकी 
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मिंन्न शक्ति ( लक्षणा शक्ति. )से 'व्यवहित संकेत अर्थात्‌ भेदरूप ' अर्थमें चृत्ति है, इस 
लिये भेदरूप अर्थ प्रतिपादंनके अर्थ द्वव्यार्थिकनयकी उपचारसे ग्रबृत्ति हुईं । ऐसे ही 
पर्यायार्थिक नेयकी भी मुख्य शक्ति तथा उपचार अक्तिकों अहण करके भेदा5भेद नय 
विषयमें योजना करलेनी चाहिये, अर्थात्‌ पर्यायार्थिक नय भमुख्यवृत्ति अर्थात्‌ वाचकता 
शक्तिसे भेदरूप अथंको कहता है और उपचार अर्थात्‌ छक्षणा शक्तिसे अभ्ेदरूप अर्थको भी 
फहता है ॥ ४ 

कश्चित्तथयति एको नय एकमेव विपय ग्रह्लाति तदृदूपयति । 


कोई प्रतिवादी कहता है कि एक लय एक ही विपय ( भेद अथवा असेदमे किसी 
एक अथ )को अहण करता है । उस सिद्धान्तक्नों अभ्रिम ्ोकसे दूषित करते हैं । 


यो भिनश्नविषयो ज्ञाने सर्वथा नेति चेन्नयः । 
तदा स्वतन्त्रभावेन स स्यान्मिथ्यात्विगोचरः ॥ ५॥। 
भावाथेः-जो नय है वह ज्ञानमे निजसे सिन्न नयके विषयको गौणतासे भी स्वथा 
नहीं कह सकता ऐसा यदि मानो तो व्रह नय स्वृतन्त्रतासे मिथ्यात्तवियोंके गोचर 
होगा ॥ ५॥ 


व्याख्या । यो नय ज्ञाने ज्ञानविषये भिन्नविषयो नयान्तरस्य मुख्याथ सर्वधा अमुल्यत्वेनापि 
न भासते। तदा स नय स्वतन्त्रमावेन सर्वथा नयान्तरविमुखत्वेन मिथ्यात्विगोचरो मिथ्यादृष्टिमिविवेचनीय 
कुदृष्टिपरिग्रहोत स्यातु । एतावता दुरनेंय. एवं भवति । परन्तु सुनयो न भवति । एवं ज्ञेयम ॥ 
अनुमवेन विचार्यमाण कश्विन्नय सिन्नविषयत्वान्नयान्तरमुट्याथथत्वासवंथा अमुस्यत्वादपि न भासते । तदा 
स्वतन्त्रत्वेव ( नयान्तरविमुखत्वेन ) च मिथ्यात्विना पाइरवें स नयो निरन्तर तिष्ठतीति भाव ॥५॥ 

व्याख्याथ:-- जो नय है वह ज्ञानमे भिन्नविषय अथात्‌ अपनेसे भिन्न दूसरे नयके 
'भुख्य अर्थंकों स्बंथा गौणतासे भी नद्दी भासित करता है ऐसा मानोगे तो वह नय 
स्वतन्त्रतासे सर्वेथा अर्थात्‌ अन्य नयोसे विश्युल दोनेसे मिथ्यादृष्टियोंद्यारा विवेचन करने 
'योग्य दोवे | अर्थात्‌ मिथ्यादृष्टियोसे अहण किया हुआ होवे भावाथ-ठुन्नेय ही होवे और सुनय 
नहीं, ऐसा समझना चाहिये। भावार्थ यह है कि--अनुभवसे विचाराहुआ कोई नय मिन्न 
* विषयको अर्थात्‌ अन्य नयके मुख्य अर्थकों गोणतासे भी सर्वथा नहीं कहता दे तो चद्द नय स्व- 


कै. व 





१ अनेकान्तवादमे वस्तुका स्वरूप ही अनेकान्त है तब नयस्वक्षप अनेकार्थक क्यो न होगा क्योकि 
प्रमाण और नयसे हो तो वस्तुकी विवेचना होती है यदि वह नय भेद अभेदादि अनेकार्थअ्रतिपादक उपचारसे 
भी न रहा किन्तु किसी एक ही अर्थंका प्रतिपादक रहा तब वह नय कुहृष्टियोका अर्थात्‌ जैनमतसे भिन्न 
मतानुयायी जनोका ही विषय रहा, और कुद्रश्योसे गृहीत होनेके कारण वह दुष्ट नय होगया न कि 
झुनय अर्थात्‌ स्याह्मादके अनुकूछ वह उत्तम नय नही होसक्ता । 


:7द्वव्याजुयोगतर्कणा [६३ 


त॑त्रभावसे अथौत्त अन्य लयसे विम्रुख होनेसे मिथ्यादृष्टियोंके ही निकद निरन्तर रहता है 
न कि स्याह्ादियोके निकट ॥५॥ ; 


विशेषावश्यकेः्प्युक्तः संमतावर्थ एब च । 
भेदाभेदोपचाराद्याः सभवन्ति नयादिह ॥ ६४७ 


भावा“+--सभेद, अभेदआदिके उपचारआदि स्याह्वादमें नयसे ही होते हैं; यही 
अर्थ अर्थात्‌ यही अभिप्राय बिशेषावश्यक तथा संमतिग्रन्धमें कद्दा हैं ॥ ६॥ 


व्याख्या । अयमर्थो विशेषावश्यके तथा समतिग्रन्थमध्य उक्तोईस्ति । तथा च॑ तद्याथा- 
“द्ोहि विणयेहि णीय सत्य मूलण्ण तह॒बि मिच्छच् । जस्स विसय प्पहाण तणेण अणुण्णनिरवेवल ॥8/ 
“स्वार्थप्राही इतराक्ाप्रतिक्षेपे सुनध” इति सुनयलक्षणम्‌ । “ स्वार्थग्राही इतराशप्रतिक्षेपी दुर्नय ” इति 
दुर्नंगलक्षणम_ । एवं नयाज्नग्विचारात्य भेदाभेदग्राह्मग्यवहार सभवति । तथा नयसद्ध तविशेषाद्राहकवृत्ति- 
विशेषरूप उपचारोडषपि समवेत्‌ । तस्मादमभेदाभेदयोमु रुपत्वेन प्रत्येकनयविषयों मुख्यामुख्यत्वेतोमयनयविषय- 
रूप उपचांरप्न मुख्यवृत्तिवन्नयपरिकरों भवेत्‌ परन्तु नयविषयो ने भवति । अब च॑ सरल पन्या: 
दवैताम्व रप्रमाणशाखसप्तिद्धो ज्ेय । नीयते येन श्र्‌ ताख्यप्रमाणविषयीक्षतस्याथंस्थाशस्तदितराशोदासीन्यता स 
प्रतिपत्त रभिप्रायेण विशेषो नय इति । अन्रैकवचनमतन्त्र तेनाशावशा वा येन परामशोंविशेषेण श्र्‌ तप्रमाण- 
प्रतिपन्नवस्तुनों विधयीक्षियते तदितराशौदासीन्यापेक्षया स नयोधमिधीयते । तदितराशश्रतिक्षेप तु तशभासता 
झंणिष्यते । प्रत्यपादयाम च स्तुतिद्वानिशतिके “अहो चित्र चित्र तव घरितमेतन्मुनिपत, स्वकीयातामरयां 
विषमविपयव्याप्तिवशिनाम । विपक्षापेक्षाणा कथयप्त नयाना सुनयता, विपक्षक्षेणरुणा पुनरिह विभो 
दुष्टटयताम_ । १ ।” पच्चाणतिके च-“निष्शेषाशजुपा प्रमाणविषयीभूय समासेदुपा, वस्तूना नियताशकल्पनपराः 
सप्तप्नूता मज़िन' । भओदामीन्यपरायणास्तदपरेचाज्षे भवेयुवेया, श्रेदेकाशकलद्भूपद्धूकछुपास्ते स्यु. सदा 
दुनंया । १ ।/ इति ॥ ६ ॥ 


व्याख्या्थ:--यह अभिम्नराय विशेषावह्यकनामक भ्रन्थ और सम्मति भ्रन्थमें फहा है 
और उस ग्न्थकी गाथाका अभिम्नाय यह है कि “यद्यपि द्वव्यार्थिक और पर्यायार्थिक इन 
दोनों मूछ नयोंसे शाख्र जानाजाता हे वथापि जो नय अपना ही विषय प्रधान रखता है और 
परस्परकी अपेक्षा नहीं रखता अर्थात्‌ दूसरे नयके मुख्य अर्थकों गौणतासे भी नहीं कहता 
उसको मिथ्यात्व (दुनंय) जानना चाहिये । १। तथा स्वार्थफा श्राह्दी हो ओर अन्य - अथंका 
निषेघक न दो वह सुनय है अथोत्‌ निञ्ञ अवानशक्ति जो अपने अर्थकों कद्दे उसको 
तो भहण फरे और अन्य नयके अथका तिरस्कार न करे किन्तु उपचारसे उस दूसरे नय्रके 
अर्थदा भी कथन करे वष्ट सुनय्र दे | यही सुनयका लक्षण है । ओर जो केबल स्वा्- 
भात्रका आाही हो और अन्य अथेका निपेधक हो वह दुलय हे । यद्र दुल्यका ऋछत्वण हे 


हे 
इस प्रकार नय अर्थात सयके विचारसे दव्य, शुग, पर्यायोंमे से॥्र तथा अभेडकों भद्ण 
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करने योग्य व्यवह्वारका संभेव है । ओर नयके संकेत विशेषसते आइक जो थक्तिविश्वेप ६ 
उसरूप उपचारका भी संभव है । इसलिये भेद तथा असेब्मे मुख्यतयासे प्रत्येक नयका 
विषय है अथौत्‌ एक अर्थकी प्रतिपादता प्रत्येक नयमे है। और मुख्य तथा अमुण्यता-- 
( गोणता )से द्रव्यायिक तथा पर्यायार्थिक इन दोनों नयथोंके विपयरूप जो उपचार है वह 
मुख्य वृत्तिके सदश् नयका परिकर होता हे परन्तु नयका विपय नहीं होता यदद सरछ मार्म 
इवेतास्थर मतके प्रमाण ( न्याय ) शाखसे सिद्ध हैं ऐसा जानना चादिये क्योंकि श्रुवनामक 
प्रमाणसे विपयमे कियेहुए' पदार्थथा अंडर जिसके कद्दे हुए अन्य अंद्ञफ़ो उदासीनतासे प्राप्त 
किया जाय वह प्रतिपत्ता ( बोद्धा )का जो अभिप्रात्र विश्वेप ६ सो नय कहलाता हे। 
'श्रुतार्यप्रमाणविपयीक्षतस्यार्थस्थाश/ यहां पर “अंग,” यह' जो एक बचन दिया गया हैं 
चंह स्वांधोन नहीं हे इस कारण 'अशौ अशाः वा' इस प्रकार द्विवचन तथा चहुंचचन भी 
छगा छेना चाहिये | जिस परामर्श (ज्ञान) विशेषसे श्रुत प्रमाणद्वारा महण किएहुए पढार्थका 
एक अंश दो अंश अथवा चहुतसे अंश विपयगोचर ज़िये जानें और उससे मिन्न अंश वा 

, अंशोंको उठासीनतासे विपयी किये जाय बद नय कइ्टाजावा है । ओर जो चस्तुके विवक्षिव 
अंगसे भिन्न अंश वा अंशोका भ्रतिक्षेप अर्थात्‌ निपेव करे इसको आगे नयाभास कहेंगे। 
“और स्तुति द्वा्निशतिकामे प्रतिपादित भो किया हे कि--दे मुनोन्‍्द्र ! हे विभो श्रीजिनेन्द्र ! 
'आपका यह चरित अत्यन्त विस्मयको उत्पन्न करता ह वह चरित क्‍या हैं कि--आप अपने 
'इन विषम विपयव्याप्तिके बशीभूत हुए जो नय विपक्षकी अर्थात्‌ अपने स्वीकृत अर्थसे विम्ुख 
अन्यनयोसे विवक्षित अर्थंकी अपेक्षा रखते हैं. अर्थात्‌ गोणतासे उनका भी कथन“करते हैं 
“उन नयोके सुनयता कहते हो और जो अन्य नयद्वारा स्वीकृत अर्थ है “उसको निषेध 
करनेवाले जो नय हैं उनको दठुप्ट नय (टुनेय ) कहतेहो ॥ १॥ और पश्चाशतिक नामक 

अन्थमे भी प्रतिपादित किया है क्लि--संपूर्ण अओंको अर्थात्‌ अनन्त धर्मोको धारण करनेवाले 

और प्रमाणकी विपयीमूतताको प्राप्तहुए पदार्थोके नियत अंज ( धर्म ) कल्पना करनेमे तत्पर 
*साव सद्डी है उनमे जो अपने कल्पित अंजसे भिन्न अँश्रमे उडासीनवाकों धारण करते हैं 

वे नय होते हे और जो एक अपने ही अशकी फल्पनारूप' कलद्ू पडद्ढ ( ढोपमय कदम )से 
'"'मलीन हो अर्थात्‌ एक ही अपने कल्पित अर्थ को तो स्वीकार कर ओर अन्य अंशोंका निषेघ 

करे तो वे सातो सदा इुनये होते हैँ ॥२॥ ६॥ ४ 

रा पुनर्भाव “कथयजन्नाह । 
2। घुंनः नयके भावकों कहते हुए यह' सूत्र कहते है। 
कस ये मार्ग सरल त्यवत्वोपनयाल्कल्पयन्ति वे । 
तत्प्पश्च. विबोधाय तेषां जल्प. प्रतायत्ते ॥७॥ 
भोवाथ:--जो इस सरल इवेताम्वरमतानुसारी नयमार्गको स्यागकंर उपनेयोँ- 
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कौ कल्पना फरते हैं, उनका प्रपन्च फेवल,भिष्योंकी बुद्धिको विवादिनी करनेब्राछा हे। 
तथापि ज्ञानके अर्थ उन उपनयोंके कथनका .विस्तार करते हैं! ॥ ७ ॥ 

व्याख्या । ये च केचनः कल्पका सरल सममेतदुक्तलक्षण मार्ग नयतिगमपन्थान त्यक्त्वा विमुच्य 
उपचारादि ग्रहीतुमिच्छुयोपनयान्नयाना समीप उपनयास्तानु कल्ययन्ति । दिगम्बरभास्णे हि द्रश्याथिक. १ 
पर्यायाथिक २ नैगम ३ सद्भुह ४ व्यवहार ५ ऋजुमुत्रम्‌॒ ६ शब्द ७ समामिर्ढ ८ एवभूतः ६ इति 
स्व नया स्मृता उपनयाश्र कथ्यन्ते नयाना समीपसुपनया' सदभूतव्यवहार १ असद्भ्रुतव्यवहार २ 
उपचण्तिसद्भूतव्यवहा र- ३ इचेत्युपनयास्थ्रेघा इति । तत्पपच्च नह्विस्तार शिष्यवुप्विद्न्द्रनमात्रभेवास्ति । 
तथापि विधोधाय समानतम्त्रत्वेत - परिज्ञानाय तेषा नयाना जल्प उल्लाप. प्रतायते स्वप्रक्रिया उच्यत 
इत्यथें, ॥ ७ ॥ 


व्याख्याथः--जो कोई कल्पक ( कल्पना करनेवाले ) इस पूर्वोक्त सरल नयनिगम- 
सार्गकों त्यागकर डपचारआदिक ग्रहण करनेकी अभिलापासे उपनयोंक्री अर्थात्‌ नयोके 
समीप होनेवाले जो उपनय है; उनकी कल्पना करते हैं, भावा्थ--दिगिम्बरोंके न्‍्यायशास्तरोंमे 
द्रव्यार्थिक ९ प्योयार्थिक २ नैगम ३ संग्रह ४ व्यवहार ५ ऋजुप्रूत्र ६ शब्द ७ समभिरूढ ८ 
और एवंभूत ९ ये नौ (९)नय' मानेगये है; और सद्भूवव्यवहाार १ असदूभूत असदूभूतव्यवहार 
२ तथा उपचरितसद्भूवव्यवह्यर ये तीन (३) अ्कारके उप्रनय' ( उपरनयका अथे है; नयके 
समीप रहनेवाले क्योकि--उप अव्ययका समीप अर्थ है । इसलिये उपका नय शब्दके साथ 
अव्ययीभाव समास है ) कहेगये हैं । उनका, विस्तार क़ेबछ शिष्योको-बुद्धिको विच्ाइश्रोढ 
करनेवाला है । तथापि दिगम्बरशासत्र हमारे समान हीं हे- इसलिये उसके ज्ञानकेलिये 'उत्त 
नयोंका जल्प (कथन ) करते हैं, अर्थात्‌ इन नय तथा उपनयोंक्रा निहगरण हम हमारी 
प्रक्रियके अलुसार करते हैं, इस प्रकार छोकका अर्थ है ॥ ७॥ 
, नेया न्यायानुसारेण नव चोपनयास्रयः । 
निश्चयव्यवहारों हि तदध्यांत्ममतानुगौ ॥-८ ॥. ह 
भावाथे+-जन्यायके अजुसार _नय (५) हैं; और उपनय, तीन हैं, तथा एक 
अध्यात्मनामक सत है, उसके अलुसार निम्थय और व्यवहार ये दो ही नय है ॥ ८॥ 
व्याख्या | न्यायानुमारेण_ तन्मतीयग्रन्यग॒तामिप्रायेणष नया नव -सन्ति पूर्वोक्ता ज्ञेया, 4 
तथोपनगरास्षय एवं सन्ति । तेप्युयउनया., सदभूतव्यवहारादय्स्त्रय इति । तथा चाष्दात्ममपि मयभेद 
कम्िदस्ति । तन्न च तदध्यात्मततानुगी तत्छुलीपरिशीलिनो नयौ निम्ययेन द्वावेव कथितो तञैकों 
निश्चयोध्परो व्यवहारनयक्चेति द्वावेव नाधिकी । अभेदानुपचारतया वस्तु निश्वीयत इति निम्रय' । 


यथा “जीव शिव शिवों जीवो नान्तर शिवजीवयो” रिति । भेदोपचारतया पस्तु व्यवहियत इति 
व्यवहार । यथा “कर्मंबढ्ों भवेजीव. कर्मंमुक्तस्तदा शिव” इठि ॥ ८ # 


९, 
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/». व्याख्याथेंअ-न्यायके अनुसार अथौत्त दिगम्बरमतके अन्थोंमे प्राप्त अभिप्रायसे नव 
संख्याक ( गिनतिमें नो ) (०) नय हैं. । इनके नाम पूर्बलछोकमे गिना चुके हैं, चहांसे जानने 
चाहिये । तथा उपनय तीन ही है, वे उपनय भी पूर्वकथित सदूभूतव्यवद्ारादि तीन 
समझने चाहिये । और अध्यात्मनामक कोई मतभेद है। उनमेसे उस अध्यात्ममतकी 
शैलीके अनुसार निश्चयसे दो ही नय कह्देगयये है, उनमे एक तो निश्चयनय और दूसरा 
व्यवहारनय है | इनसे अधिक नहीं, अभेद तथा अजुपचारसे जिसके द्वारा वस्तु निश्चय करी 
जाती है, वह निमश्रयनय ह | जेसे--“जीवः शिवः शिवों जीवों नान्तरं शिवजीवयो' 
। १॥” “जीव शिव (सिद्ध )प ही हे, शिव जीवरूप ही है, शिव और जीव इन 
दोनोमे कोई भेद नहीं हे, ” इस बचनमे अनुपचारसे जीव और शजिवका अभेद दर्शाया 
गया है । और भेद तथा उपचारसे जिसकेद्वारा वस्तुका व्यवद्धार हों उसको व्यवहार 
नय कहते है । जेसे-कम्मंबद्धो भवेज्जीवः क्मंमुक्तस्तरा शिवः। १।” “कर्मोंस 
जो बधा हुआ होता दे, वह जीव है, और जब वह जीव कर्मोंसे मुक्त द्वोता है; तब 
शिवरूप हे,” इस वाक्यमे कर्मबन्धनद्वारा जीव ओर शिवका भेद दर्शाया है ॥ <॥ 
ख, , अथ नवसु नयेपु प्रथमो द्रव्यार्थिननय उक्तोज्तस्तस्थ भेदा दढश तेघु प्रथमभेद॑ 
विवरिषुराह ॥| + ४७, ल्‍ | 
अब पूर्वोक्त जो नौ (९) नय हैं, उनमें द्वव्याथिक नय सबसे प्रथम फहद्दागया है, 
इसलिये उसके १० भेढोमे से प्रथम भेदका विवरण करनेकी इच्छाचाले आचाये अग्रिम 
होक़ कहते हैं। *, ; गा 
द्रव्याथिकनयस्त्वाद्यो दशधा समुदाहतः । 
शुद्धद्रव्याथिकस्तत्र ह्मयकर्मोपाधितो - भवेत्‌ ॥ ६ ॥ 
भावाथे--नंयॉमेसे प्रथम द्वव्यांथिकनय जो है, वह दस अकारका कह्दागया 
है, उन, दसों 'भेदोमे' 'कमंझत उपावियोसे ' रहित शुद्ध द्रव्या्थिकनय प्रथम (पहला) 


क् 


3 हो 5 के ॥ 


4 
+ 


हे॥९॥'. + + / | 

, व्यास्यी/। इव्याथिकपर्योयार्यिकादिक्रेण नया नव वर्त॑न्ते तेषु आय " प्रथमो द्रव्याधिकतय 
आयदो दद्ावा ,दश्षप्रकार समुदाहृत |“ तत्रे च प्रथमो प्रव्याथिकवय  शुद्धद्रव्याथिक इति अकर्मोग्रधित 
कर्मणामुपाधितों रहित. शुद्धईव्यायरिक * कथ्यते । संद्देवपर्म; । लक्षणत्विदम्‌ू-- सीदति स्वकीयानु गुणपर्यायान॒ 
व्याप्नोत्तोति सत्‌ उत्पादव्ययश्रोग्ययुक्त " सत्‌, अर्थ क्रियाकारि 'चें सप्ते । यदेवार्थक्तियांकारि त्देव परमाथंसत्‌ 
यत्वनार्थक्रियाकारि “तदेव” परतो5प्यंमदिति!' निज २. प्रंदेशसमूहैरखण्डवृत्तात्स्थमावविभावपर्यायादुद्रवति, 
द्रोष्यति, भदुद्र वदिति द्रव्यम । ग्रुणपर्यविवर्देदयम, ग्रुंणाश्रयों द्रेव्य वा"।“ यदुक्त विशेषावश्यकवृत्तौ -दवए 
दुयए दोरबयवो विकारों ग्रगाण सदावों दव्व भव्य भावस्स भूप्राव चज जोय | १॥ द्र- 
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शति तास्ताम्पर्यायात॒ प्राप्नोति मुच्ति वा। १! दूयते स्वपश्नयिरेव प्राप्यते मुच्ते वा ।१ ४. सत्ता तस्या 
एवावयवो विकारो वेति द्वव्यम । ३४। अवान्तरसत्तारूपाणि द्रव्याणि महासतताया अवयवों विकारों 
भवत्येवेति भाव ॥ ग्रुणा रूपरसादयस्तेपा सद्राव समूहों घटादिखूपों द्रव्यम, | ५! तथा मवत माव- 
स्मत्तिमविष्यतीति भावस्तस्य भाविन पर्यायसय योग्य यद्भूव्य तदपि द्रव्यम, राजपर्यायाहेंकुमारवत्‌ । ६। 
तथा भूत हि पश्चात्कतों भाव पर्यायों यत्य तदपि द्रव्यमिति दिक्‌ । तदेव द्रव्यमर्थ प्रयोजन यस्यासो 
द्रव्याथिक । अस्त्य्थें ठक्‌ प्रत्यय' । शुद्ध कर्मोपाधिरहितश्रासौ द्रव्याथिकश्न शुद्धदरव्याथिक इति ॥६॥ 
व्याख्याथें:--द्रव्याथिक, परयोयार्थिकरादि क्रमसे जो नय कहेगये हैं, उनमेसे प्रथम 
नय द्रव्याथिक नय है, उसके दश भेद हैं; उनमे कर्मोकी उपाधिसे शून्य प्रथम द्वव्यारथिकनय 
शुद्धबव्याथिकनय कहाजाता है । यहापर “ सदद्वव्य ” जो सत्‌ है, चह द्रव्य हूँ । 
जो अपने शुण पर्यायोंको व्याप्त करे सो सत्‌ हु, उत्पाद ( उत्पत्ति ) व्यय ( नाश ) भव्य 
( श्रुवता वा नित्यता ) से जो युक्त हो उसको सत्‌ कहते हैं । क्योकि-उत्पादव्यय 
धौव्ययुक्त सत्‌, यह वत्त्वाथे शासत्रका सूत्र हे । जो अर्थ क्रियाको 'करनेवाढा है, वह सतत्‌ 
कहलाता हैं, क्योंकि--जो पदार्थ अथंक्रियाकारक' ( प्रयोजनसिद्ध करनेबाछा ) हें, 
चही परमाथ में सत्‌ है । और जो पदाथ अर्थेक्रिया नहीं करता वह परसे भी असत्‌ है | 
ये सब सतके लक्षण हैं. ॥ जो निज २ प्रदेशसमूहोंकेद्ारा अखण्डबृत्त स्वभाव तथा 
विभाव पर्यायसे द्ववता हैं, द्रवेगा अथवा द्रवागया सो द्रव्य हे । जो गुण तथा पर्याय- 
वाढ्म हे, उसको द्रव्य कहते है, अथवा जो गुणोंका आश्रय है, बह दृब्य ऋटकाता है । 
यही विषय विशेषावश्यक सूजत्रकी चृत्तिमे कद है. कि--जो द्रवाता हें, अथवा दबा जाता 
है, सत्ताका अवयव है, सचाका विकार है, गुणोंका संद्राव (समूह) हे, जो भावका भव्य 
हैं; जिसका पर्याय पहले कियागया है; सो सब द्रव्य है; अथौीत ये सब पृथक्‌ २ द्रव्यके 
लक्षण है, (यह तो गाथाका भावाथ हैं; और आगे इस ही गाथाकी व्याख्या करते 
हैं) जो उन उन पर्यायोंक्रो प्राप्त हो अथवा त्यागे सो द्रव्य हे ।१। जो अपने पर्यायोंसे 
प्राप्त किया जाय वा छोडा जाय वह द्रव्य कहछाती है।५«५। 'दु नाम सच्ताका है; 
उसद्दीका जो अबयब हो सो द्रव्य है ।३। अथवा सत्ताहीका जो विकार हो उसको 
द्रव्य कहते हैं ।४। भावषाथ--अवान्तर (मब्यमें धोनेवाले ) जो सत्तारूप द्वव्य हैं, वे 
भदहासत्ताके अवयव अथवा विकार होते ही हैं । थुग जो रूप रसआदि हैं. उनका जो 
संद्राव ( संमेलन वा समूह ) घटआदिरूप पदार्थ है; चद् भो द्रव्य है । ५। जो होगा 
सो भाव है; उस भावी परयौयके योग्य जो पदार्थ है; चद् भी द्रव्य है । जैसे राजकमारमे 


डी जि डी कल कि 


१ "द्रफ़ा अर्थ सत्ता घातुवोको बनेकार्यक्र मानके किया है तव द्र, शब्दसे ॥ तस्य विकार - पा. 


डा३१३४ इस अधिकारमे” दोझ | पा० ४ह१६१॥ इस सूतसे यत्‌ प्रत्यय होनेसे द्र| »(य+-ठ्रों » थ-- 
दृत्यम । ऐसे द्रव्य पावद मिद्ध हुंआा। 


5८ ] श्रीमद्राजचन्द्रजेनशाखमालायाम्‌ 


राजापर्यायकी योग्यता है, अतः बह राजकुमार राजारूप पर्यायका द्रव्य दे । ६ । और ऐसे 
ही जिसका भाव (पर्यौय ) पूर्वकाहमे किया गया हे, चंह भी द्रव्य हे । ७। ये सब 
द्रव्यके लक्षण है । यही पूर्व अनेक भ्रकारसे व्याख्यात द्रव्य ही है, प्रयोजन जिसका उसको 
द्रब्याथिकनय कहते है । द्रव्यार्थिक इस शब्दसे व्याकरणकी रीतिसे प्रयोजन हे, इस अथमे 
«४ ठक्‌” प्रत्यय है, और ,उसकों इक आदेक्ष होनेसे द्वव्याथ |- इक -- दोऋर द्वव्याथिक 
ऐसा शब्द सिद्ध होता है । शुद्ध अथोत्‌ कर्मोकी उपाधिसे रहित ऐसा जो द्रव्याथिकनय 
है, उसको शुद्ध द्रव्यार्थिकनय कहते हैं ॥५॥ 

अथ तस्य द्वव्याथ्किस्य घुद्धताया विषय दर्शेयन्नाह । 

अब उस द्रव्यार्थिकनयकी शुद्धताका विपय दर्शाते हुए यह सूत्र कहते हैं । 

यथा संसारिणाः सन्ति प्राणिनः सिद्धसन्मिभाः । 
शुद्धात्मानं .पुरत्कृत्य भवपर्यायतां बिना ॥ १० ॥ 

भाषा्थः--जो संसारकी पर्यायताकों अहण करके अन्वरद्भमें विद्यमान शुद्ध आत्माको 
आगे करके कथन करता है, वह शुद्धदव्यार्थिकलय है; जैसे संसारके आणी सिद्धोंके 
समान हैं १० ॥ , ु 

व्यास्या । श्राणा द्रव्यभावभिन्ना सन्ति एपा ते प्राणिन । ससारो गतिचतुष्काविर्माव सो४रित 
जैषा ते सतारिणा । यथा येन प्रकोरेण शुद्धासंमत्वांदिलक्षणेन सिद्धसन्निमा अष्टकर्मनिमु क्तजीवनिमा विद्यन्ते 
कि कृत्वा सन्ति शुद्धात्मान मूलमाव तथा सहज॑माव शैद्धात्मिन स्वरूप पुरस्कृत्याग्रे कृत्वा कथ विता केन 
बिना भवपर्यायता भव" ससारस्तस्य पर्यायी भावस्तर्ता भवपर्यायता ता बिना । एतावदा या चानाबि देकालिकी 
लीवस्य ससारावस्था वर्त्तते सा प्रस्तुतीपि ने गेंग्पते । अविद्यमानों४पि बाह्माकारणे सिद्धाकारस्तथापि 
शृद्यतेडन्तरविद्यमानत्वात्‌ । तदायमात्मा शुद्धद्रव्याथिकनयेन विद्धसम एवास्तीति भाव । अंत्र भावसात्रपरा 
दृव्यसड्भरूहगाथा । मग्गणगुणठाणेहि चंठदशाहि हेवति तह अशुद्धणभया । विण्णेयों सर्तोरी सेन्चे 


सुद्धाहु सुद्ध णया । श्ग्ग , 
हक शइ 'भव जो संसार उसका जो पर्याग्व अर्थात्‌ भाव उसका 
जो भाव है, उसके विना अथौत्‌ संसारक़ी ,पर्योयताके बिना, शुद्ध आत्माको.,अर्थाव॒ मूल 
भाव अथवा |सहज॒भावरूप शुद्ध, आत्माक्े-स्वरूपको आये करके, नरक, ति्यक्तू, मलृष्य 
ओर देव इन चोरों नर आविभौीवको ससार कहते, हैं, ,वह संसार. जिनके होय 
अर्थात्‌: जिन जीवोकेर .पूर्वोक्त नरकआदि चार गतियोमिसे ,केसी एक-“गतिका आविर्भाव 
( प्रकटता ) है; वे सास कहलाते है ह़दय॒ तथा भाव यें दोनों आण जिनके हें वे 
प्राणी दें संसारी ऐसे जोमाणी वे "जो श्राणी वे...सिद्धोंके समान हे, अर्थात्‌ ज्ञानावरणआदि 
१ व्याख्या खण्शाल्वय से है परन्तु व्याख्या अच्छी प्रकारसे थक बोध होनेके लिये दर्षडार्स्वेयर्क 
अनुसार छिख्ला गया है । ५ ड़ क 


दृन्यानुयोगतर्केणा [ ६५ 
क्षांठों फैमाँसे रेंहिंते जीवोंके संमान विमान है | तालयें यह कि--जेब जीवके जी अना- 
दिकाल्से संसारकी अवरेथा विशँभान हे; उसकी तो भअस्तुतकी भी गणना ( गिणती ) ने 
की जाय और बाह्य आकारसे अविद्यमान जो सिद्ध स्वरूप है; उंसंकी अभ्यन्तरमें विद्य- 
मान होनेसे ग्रहण करें तब यह आत्मा शद्ध द्वव्यार्थिकनयसे सिद्धोंके समान ही है; यहां पर 
भावमानत्रसे शद्ध आत्माका बोध करनेमे तत्पर द्वव्यसंग्रहकी गाथा भी है उसका भावाथ यह 
है; कि--चतुदंश १४ गुणस्थान तथा चतुदंश मार्गणस्थानके भेदसे चतुदंश १४ प्रकारके संसारी 


जीव अशुद्धनयकी विवक्षासे होते हे और 'शद्धनंयकी विवक्षा भांवसान्नके ग्रहण करनेसे तो 
सब जीच शुद्ध ही समझेने चाहिये। १। ॥ १० ॥ 


अथ हिंतीयभेदमुंपदिश्षज्नाह । 
अब दूसरे भेदका उपदेश करते हुए कहते हैं. । 


उत्पादंब्यययोगेणि सत्तामुंख्य॑त्रेयों पर: | 
शुद्धद्रव्याथिको भेदो ज्ञेयों द्रव्यस्थ नित्यवत्‌ ॥११॥ 


भावार्थ:--उत्पाद ( उत्पत्ति ) और व्यय ( नाश ) इनकी गौणता साननेसे तथ 
सत्ता छ्ंव अथवा नित्यरूप) की मुख्यता मार्ननेसे सत्ताम्राहक शुद्ध द्व्यार्थिक नंय द्रव्यकी 
नित्यताके संमोरन सेमेेना चौहिये | २१॥ 


व्योरुवां । उत्पादस्य व्ययस्थ च गौणताया तथा सत्ताया प्रवात्मकतायाश्व मुख्यतायामपर इ्ति 


दिंतीयों भेंद शुद्धप्रेव्याथिकर्स्य जशैय । यत्त उत्पादव्यययोगौणत्वेन संत्ताग्राहक शुद्धद्रव्याथिकों नाम द्वितीयों 
भेदः ।२। अस्य मते द्वव्य निर्त्य गृह्मते । नित्य तु कांलत्रयेध्प्पविचलितस्वरूप सत्तामादायवेद युज्यते । 
कथ पर्यायांणा प्रतिक्षण प्वमिना परिणामित्वेनानित्यत्वोपलब्धें, । परन्तु जीवपुदगलांदिद्रव्याणा सत्ता 


झ्व्यभिचारिणी नित्यभार्वमलव्य त्रिंकाक्नाभिचलितस्वरूपावतिष्ठते । ततो द्रथ्यस्य नित्यवदिति द्रव्यस्य 
“ज्षत्पर्त्वन हिंतीयों भेद: ॥६१॥ 


व्याख्याथेड--पर्यायादिके उत्पाद और व्ययकी गौंणतासे विवक्षा करनेपर तथा ध्रुच 
( नित्य ) स्वरूप सत्ताक्की मुख्यतासे विंवक्षा करनेपर अपर अर्थात्‌ गुद्ध दरव्यार्थिक 
नयका दूसरा भेद जानना चाहिये । क््योकि-जब उत्पत्ति 'और नाह गौणे हुए तब केवेल 
सत्तामान्रका आहक वह नय रहा इसलहियें थह्द द्वेव्याथिकर्नयका सत्ताप्राईक शुंद्ध 
द्रव्याथिक नामवाला दूसरा भेद है । इस नयके मतमें द्रव्यका नित्य स्वरूपसे अहण होता 
है । और नित्य जो है, सो भूत, भविष्यत्‌ वतंमान इन तीनों-फालॉमें अविचलितस्वरूप हे 
ओर यह त्रिकालमें अविचलितस्वरूप नित्य सत्ताको श्रहण करके ही ठीक होता है । 
क्योंकि-क्षण क्षणमे विनाशंशीर पर्यायोंके परिणामीपना हे, अतः उन पर्योयोंसे अनित्य-- 
ताकी उपलब्बि होती है; परन्तु जीव पुश्गछआदि द्र॒त्योंकी जो सत्ता है, चह सदा अ- 


७० ] श्रीमद्राजचन्द्रजेनशात्रसाला याप्‌ 


व्यभिचारिणी है अर्थात्‌ नित्यभावका आश्रय करके तोन काछमे अविचलितस्वरूप (अटछरूप) 
रहती हे | इसलिये द्वव्यके नित्यपनेसे यह सत्ताग्राहक शुद्धदव्याथिक नामक द्रव्याथिकनयका 
द्वितीय भेद सिद्ध होगया ॥११॥ 


अथ तृतीयभेदमुपदिशन्नाह । 
अब दठृतीय भेदको दर्शाते हुए कहते हैं । 


कल्पनारहितो भेदः शुद्धद्रव्याथिकाभिधः । 
तृतीयो ग्रुणपर्यायादभिन्नः कथ्यते शआ्र्‌ बस ॥१२॥ 
भावाथ;--जो गुण तथा पर्यायसे अभिन्न हे वह भेढको कल्पनासे रहित शुद्ध 
द्रव्यारथिक नामवाला द्वव्यार्थिकनयका तीसरा भेद कहा जाता है ॥ १२॥ 
व्याख्या । भेदकल्पनया रहित कल्पनारहितस्तृतीयों भेद शुद्धद्रव्याधिकनामास्ति ।३॥ यथा जीवब्रव्य 
पुद्गलादिद्रव्य च निजनिजगुणपययिम्यश्रामिन्नमस्ति । यद्यपि भेदो वर्त्तते द्रव्यादीना गुणपर्यायेम्यस्तथापि 
भिन्नविषयिण्यपंणा न कृता । अभेदास्येवापंणा कृता अत कारणाददुद्वव्य तत्तदुद्व्यजन्यग्रुणपर्यायामिन्न विष्ठति 


यदेव द्रव्य तदेव कृणो यदेव द्रव्य तदेव पर्यायों महापटजन्यखण्डपटवत्तदात्मकत्वात्‌ । अन्न हि विवक्षाव- 
शाख्िच्वाभिन्नत्व शैयमिति ॥१२॥ 5 


५, जाओ 


व्याख्याथ:--भेदकी कल्पनासे रहित होनेसे कल्पनारहित तृतीय भेद शुद्धद्वव्या- 
थिंक नामक है, अथौत्‌ द्रव्यार्थिकनयके तीसरे भेदका नास “कल्पनारद्वित शुद्धृद्वत्या- 
थिंक है | जेसे जीव द्रव्य तथा पुदूगलआदि द्रव्य अपने अपने गुण तथा पर्यायोंसे अभिन्न 
है, यद्यपि द्रव्यआदिके गुण तथा पर्यायोसे भेद भासता है, तथापि भेदके विषयवाली अ- 
पंणा नहीं की, अभेदनामक ही भ्र्पणा को । इस हेतुसे जो द्रव्य है, वह उस द्वव्यसे उ- 
त्पन्न होने योग्य शुण और पर्यायोसे अभिन्नरूप स्थित है, क्‍्योंकि-जो द्रव्य है, वही गुण है 
जो द्रव्य है, वही पर्याय हे, तदात्मकपनेसे, जेसे कि-महापट ( बड़े वस्र ) से उत्पन्न ख- 
ण्ड पट (छोटा वस्ध) भावार्थ-एक बडे वस्रकों फाडकर उसमेसे छोटा वस्ध निकाल तो वा- 
स्तवमे वह छोटे वस्खरूप पयोय बडे बस्लरूप द्रव्यसे अभिन्न ही है, क्योकि--बरद छोटा वस्र 
बडे चस्नस्वरूप ही .है, ऐसे ही 'जितने गुण और पर्याय है, वे तदात्मकतासे द्रव्यरूप ही दे 
थद्दा द्रव्य और पर्योयका भेद तथा अभेद विवक्षाके 'बशसे जानना चाहिये अर्थात्‌ जब 
द्रव्यस्वरूपसे विवक्षा करेंगे तब तो द्रव्यपनेसे सच शुण,पर्योय अभिन्न हैं; और जब 
पर्यौग्ररूपसे विवक्षा करेगे तब .सब गुण पर्याय द्वव्यसे मिन्न' हैं ॥ १९॥ . ४, ॥ 


््‌ अथ चतुथंमेदमाह,।, 
अब चतुर्थभेदका फथन करते है। 
कर्मोपाधेरशुद्धाख्यश्रतुर्थों भेद ईरितः । 
कर्मंभावमयस्त्वात्मा क्रोधों मानी तदुद्भवात्‌ ॥१३॥ 


न 


दरव्यानुयोगतर्कणा [ ७१ 


भावार्थ:--कर्मोंकी उपाधिके कारण अठ॒द्भद्॒व्याथिक चतुर्थ भेद कहागया हे; 
क्योंकि-कर्मोकी प्रकृतिमय होनेसे क्रोधादिकी उत्पत्तिद्वारा ' आत्मा, क्रोधी मानी इत्यादि 
व्यवहारयुक्त होता है ॥ १३॥ 


व्याख्या । क्मोंपाधे एकाशात्‌ कर्ममिश्रजीवद्रव्यस्थाशुद्धल्त जायते । तत  कंमपापेर 
शुद्धदव्याधिकश्नतुर्थों भेद कथित । यत कर्मोपाधिसापेक्षोउशुद्धदरव्याथिक इति भेद । अस्य च छक्षण 
कथयति । यथा क्मेमावमय  कमंणा ज्ञानावरणादीना भावा  प्रकृतयस्ते प्रचुरा यश्रेति कर्ममावमय 
आत्मा ताहग्रूपो लक्ष्तते । येन येन कर्मणा आगत्यात्मा निरुद्धघते तदा तत्तत्कर्मस्वभावतुल्यपरिणत सत्र 
व्यवहियते । यत क़ोधोदयाजीव क्रोवीति व्यपदिश्यते मानकर्मोदयाजीवों मानीति व्यपदिश्यते । एवं यदा 
यद्द्॒व्य येन मावेन पंरिणमति तदा तद्द्रव्य तन्‍्मय कृत्वा जेयम_ | यथा लोहो5ग्निना परिणतों यदा काले 
प्राप्यते तदा अग्निर्प  एवोद्धाव्यते न तु लोहरूप । एवमात्मापि मोहनीयकर्मोदयेन यदा क्रोधादिपरिणत 
स्यात्तदा क्ोधादिरूप एवं बोद्धव्य । अत एवाष्टावात्मनों भेदा सिद्धान्ते व्यास्याता इति ॥ १३ ॥ 


ग् 


व्याख्याथ+--कर्मोकी उपाधिसे अर्थात्‌ आत्मा जब कर्मोको ग्रहण करता हे, तब 
वह कर्मोपाधिसहित कहाता है, और कर्मोंसे मिलित होनेसे जीवद्रव्यके अशुद्धता उत्पन्न 
होती है, इस कारण कर्मरूप उपाधिसे अशुद्ध चौथा भेद द्वव्याथिक कहागया है, क्योंकि-- 
फर्मोपाधिकी अपेक्षा रखनेसे इस चतुओे भेदका नाम अशुद्धद्वव्यार्थिक है। इसका लक्षण 
कहते है, कि--जैसे कर्ममावमय जब आत्मा होता है; अर्थात्‌ कर्म जो ज्ञानावरण 
दर्शनावरणआदि हैं, उनकी जो प्रकृतिय हैं, वे जब आत्मप्रदेशमें प्रचुर ( अधिक ) रुपसे 
एकत्र हो, जाती है; उस समय आत्मा हे; वह ताहक्रूप अर्थात्‌ कर्मस्वरूप रक्षित होता है; 
अर्थात जो जो कर्म आकर आत्माको रोकते हैं; अर्थात्‌ आत्मा जिस जिस कमरूपी ब॑श्नसे 
बद्ध होता है तब उस उस कमके स्वभावके तुल्य व्यवहारमें छाया जाता है, क्‍्योंकि-- 
क्रोधके उदयसे जीवको क्रोधी कहते है, एवं मानकमके उदयसे जीव मानी फहाजाता है । 
इसी प्रकार जब जो द्रव्य जिस भावसे परिणत होता है तब उसको उस भावरूप करके 
जानना चाहिये | जैसे अग्निमे गिराहुआ छोह जब अग्निस्वरूपसे परिणत हुआ मिलता है 
अथात्‌ साक्षात्‌ अग्निके समान बन जाता है, तब उसको अग्निरूप ही कहते है, नकि-- 
लोहरूप | ऐसे दी आत्मारूप द्रव्य भी मोहनीयआदि कर्मोके उदयसे जब क्रोधादिरूपसे 
परिणत होवे तब उस आत्माकों क्रोधादिरूप ही जानना - चाहिये । इस ही कारणसे जैन- 
सिद्धान्तमे आत्माके आठ भेद वर्णन किये गये है अर्थात्‌ इस अशुद्धद्वव्याथिकनयकी अपेक्षासे 
आठ कर्मोंकी उपाधिवश जीवके आठ ८ भेद शासत्रमें कहे गये है ॥ २३ ॥ 





ल्बु 
१ जब आत्माके क्रोधादि कर्मेका उदय आता है, तव आत्मा उनका स्वरूप ही वनजाता है, उनसे अपने 
स्वरूप करो अकृण नही कर सकता किस्तु तस्तप्र हो जाता है, इसीसे क्रोधीआदि दाब्दोद्वारेग व्यवहृत होता है । 


७७ ] श्रीमद्राजचन्द्रजेनशास्त्रमाठायाम 
अथ पत्चमभ्ेदमाहू । 
अब पंचस, ( पाँचवें ) भेदका निरूपण करते हैं ! 
उत्पादव्ययसापेक्षोइशुद्धद्रव्याथिकोडग्रिमः 
एकस्मिन्समये द्रव्यमृत्पादव्ययश्रौव्ययुक ॥ १४ ॥ 


भावाथः--उत्तत्ति और नाञकी अपेक्षासद्ित होनेसे अग्नद्व द्रव्यायिक पंचम (पाँचवां) 
भेट फहागया है, क्योंकि--एक ही समय्रमे द्रव्य उत्पत्ति, नाआ तथा श्रीव्य (नित्यता)से 
संयुक्त है ॥ १४ ॥ 

व्यास्या । उत्पादव्ययसापेक्ष पद्चमो भेदोशशुद्धद्रव्याथिकों जशेय | यत उत्पादव्ययसापेक्ष: 
सत्ताग्राहकोइशुद्धद्रव्याधिक प्॑चयम इति | ५॥। यथा एकर्मिन्समये द्रव्यमुत्पादव्यप्रौव्यरूप मध्यते । क्यू 
तथ्य कटकाद त्पादसमय स एवं केयूरादिविनाशसमय । परन्तु कनकसत्ता कटककेयुरयों परिणामिन्यावर्ज: 
नीयंव । एवं सति जैलक्षण्थग्राहरत्वेनेद प्रमाणवचनमेत्र स्थान तु नपवचनमििति चेन्न । मुरुयग्रौणमावेनैवानेत 
नयेन ओैक्षक्षण्यग्रहणान्मुस्यनय स्वत्वार्थप्रहण नयाना सप्तम न्नीमुवेनैव व्यापारात्‌ ॥ १४ ॥ 


व्याख्या्थ:--उत्पत्ति तथा नाशके सापेक्ष अ्थौत्‌ उत्पत्ति और नाशझक्की अप्रेश्षा 
रखनेवाला अशुद्धदवव्यार्थिक पाचवां भेद जानना चादिये क्‍्योंकि--उत्पत्ति और व्ययके सापेक्ष 
तथा सत्ताका ग्राहक जो हैं, उसको अञद्धृव्व्यार्थिक पांचवाँ भेद मानागया हे । ५ | ज़ैसे 
एक कालमे द्रव्य उत्पाद (उत्पत्ति ) व्यय ( नाश ) तथा धोव्य (नित्य ) स्वरूप कद्दा जाता 
है | यदि यह फहो कि--ये तीनों ( उत्पाद, व्यय तथा भोव्य ) स्वरूप एक ही काहमें 
तथा एक ही पदाथमे कैसे होते हैँ, तो उसकी व्यवस्था इस प्रकार हे, कि--जैसे सुबर्ण 
द्रव्यमे जो समय कटक ( कडा )आदिरिप पर्यायकी उत्पत्तिका हें; वद्दी समय केयूर ( बाजू ) 
आदि पूव पर्यायके विनाशका भी हूं, परन्तु कटक और फेयूर दोनोंमें जो सुवणकी सत्ता 
हे वह परिणामिनी नहीं है, किन्तु सुवणरूपता पूर्व पर पर्यायोंमे. एक ध्रुव ( नित्य )स्व॒रूपसे 
विद्यमान है, अब कदाचित्‌ ऐसी शंका करो कि--उत्पाद, व्यय और भौव्यरूपका प्राहक 
होनेसे यह प्रमाणवचन ही हुआ न कि--नयवचन ? सो नहीं कह सकते; क्‍्योंकि-मुख्य 
तथा गौण भावसे ही इस पंचम नयकेद्वारा उत्पाद, व्यय भोव्यरूप तीन लक्षगोंक्रा अदण 
होनेसे अपने अर्थके म्रहणमे मुख्य नय है, और पर अथ्थंकेमे नदीं क्‍्योंकि--सब नयोंका 
सप्तभंगीनयके द्वारा द्वी व्यापार होता ह ॥ १४॥ 


१ सपूर्णरूपसे वस्तुको सिद्ध करनेवाल्य प्रमाण कहलाता. है, अत [यहा ज़ब द्रब्यके तीनो, स्वरूपोंका 
बथन करदिया तो यह प्रमाण है । हि हा 

२ नय्य चस्तुके एक ही अछाकों मुख्यतासे कहता है । ः 

३ प्रवृत्त नय भी वस्तुकी अनेकान्तस्वरूपता दशानिकेलिये सत्तमभीको लेकर ही प्रवृत्त होता है। 


द्रव्यानुयोगतकणा [( ७३ 
अथ पषष्ठभेदमाह । - 
अब द्र॒व्यार्थिकनयका षष्ठ (छठा) भेद कहते है । 


भेदस्य कल्पनां गृह्लुत्नशुद्धः षष्ठ इृष्यते । 
यथात्मनो हि ज्ञानादिगुणः शुद्धः प्रकल्पनात्‌ ॥१५॥। 


भावाथ+--भेदकी कल्पनाको प्रहण करते हुए अशुद्ध दृब्यायिकनामा छठा ६ भेद 
माना जाता है, जैसे आत्माके ज्ञानादि शुद्ध श॒ु्णोंकी कल्पना भेदकों कहती है ॥ १५॥ 


व्याख्या । अशुद्धदरव्याथिक षष्ठो भेदों भेदस्य भेदभावस्थ कल्यता गृहत्‌ सत्र जायते । यथा हि 
ज्ञानादयो गुणा शुद्धा आत्मन कथ्यन्त इत्यत्र षष्ठीविभक्तिमेंद कथयति | मिक्षो पात्रमितिवत्‌ ॥ 
परमार्थतस्तु गुणगुणिवोभंद एवं नास्ति । तस्मात्कल्पितों भेदो5त्र ज्ञेयो न तु साहजिक ॥ १५॥ 

व्याख्याथेंड--भेदभावकी कल्पनाको ग्रहण करता हुआ अशुद्धद॒व्यार्थिक छठा ६ 
भेद उत्पन्न होता है, जेसे कि-आत्माके जुद्ध ज्ञानादि गुण कहे जाते है, “आत्मनः गुणाश? 
( आत्माके गुण ) यहापर पषष्ठी विभक्ति भेढ्को कहती है, जेसे क्वि-“सिक्षोः पात्रमू” 
भिक्षुका पात्र यहापर सिक्षुकसे पान्रको जुदा दिखाती हे, परन्तु यथार्थमें भिक्षुकके पात्रके 
समान ज्ञानादि शुण तथा गुणी आत्माके भेद नही है, इसलिये यहा कल्यित भेद समझना 
चाहिये न कि--स्वाभाविक क्‍्योकि-गुण और गुणो कही जुदे २ नही मिलते ॥ १५॥ 


अथ सप्तमभेद कथयति । 

अब सप्तम (सातवें) भेदको कहते है । 
अन्वयी सप्तसभ्य कस्वभावः समुदाहृतः । 
द्रव्यभेक यथा प्रोक्त ग्रुणपर्यायभावितस्‌ ॥१६॥ 


भावाथ१-अन्वयी द्व॒व्यार्थिक सप्तम भेद कद्दा गया है, जेसे कि-गुण तथ। पर्यायोंसे 
युक्त द्रव्य एक ही स्वभाव कहा है॥ १६॥ 

व्या०--अन्वयद्रव्याथिक सप्तमों भेद एकस्वमाव उक्त । यथा द्रव्य चैक गुणै पर्यायश्च भावित 
वर्त्तते द्रव्यमेक गुणपर्यायस्वभावमस्ति । ग्रुणेपु रूपादिषु पर्यायेषु कम्बुग्रीवादियु द्रव्यस्थ घटस्थान्वयोउस्ति । 
यतस्तत्सत्त्वे तत्सत्वमन्वय । अथवा सति सद्धभावोध्य्ययों यथा सति दण्डे घठोत्पत्ति | अन एवं यदा द्रव्य 
ज्ञायते तदा हव्यार्थादेशिन तदनुगतसर्वेगुणपर्याया अपि ज्ञायन्ते । यथा सामान्यप्रत्यासत््या परस्य सर्वा 
व्यक्तिरप्यवगस्तव्या । तथात्रापि ज्ञेयमित्यन्वयद्रव्याथिक सप्तम इति ॥ १६ ॥ 


व्यास्याथ:--अन्वयद्रव्याथिंक नामवाढा सप्तम भेद एकस्वभाव फह्ा गया है, जैसे 

एक ही द्रव्य गुण और पर्यायोसे युक्त है; अथीत्‌ एक द्रव्य शुणपर्यायस्वभाव है । रूप 

आदिक गुणोंसें और ऊ॑बुप्नीचआदि पयोयोमें द्रव्य जो घट है, उसका अन्बय है; क्‍्योंकि- 
१० 


७8 ] श्रीमद्राजचन्द्रजेनशास्रमालायाम्‌ 


जिसके होते जिसकी विद्यमानता हो अर्थात्‌ शुण पर्यायोंके रहनेपर घटआदि द्रव्यका 
जो अवश्य रहना है; वह अन्वय फहलाता है; अथवा जिसके रहते जिसको उत्पत्ति हो 
वह अन्वय है, जेसे दंडकी सत्तामे घटकी उत्पत्ति होती है; “अर्थात्‌ दण्ड कारण होय तब 
ही तो घट (कार्य ) उत्पन्न हो अन्यथा नहीं” यह भी अन्वय कहा जाता है । दृव्यत्व- 
रूपका संपूर्ण गुण पर्यायोंमें अन्चय है, इसी कारण जब द्र॒व्यस्वरूप ज्ञात होता है, तब 
द्रव्याथंके आदेशसे उस द्रव्यके साथ अन्लगत जितने गुण और पर्याय हैं, वे भी जाने जाते 
है । जिस अकारसे कि--सामान्यकी 'प्रत्यासच्तिसे किसी एक घटआदि व्यक्तिका ज्ञान होने- 
से उस जातिसद्वित संपूर्ण व्यक्तिय जानी जाती हैं | ऐसे दी यद्दा भी एक स्वभावषके 
अन्वयसे यह अन्बय द्रव्यार्थिक सप्तम नय भी जानलेना चाहिये ॥ १६॥ 


अयथाष्टमनेदोत्कीर्तनमाह । 
अब अष्टम भेदके कीत॑नको कहते हैं । 


स्वद्रव्यादिकसंग्राही ह्पष्टगो भेद आहितः । 
स्वद्रव्यादिचतुष्केस्यः सन्नर्थों हश्यते यथा ॥१७॥॥ 


भावाथं)--स्वकीय द्रव्य क्षेत्रादिका ग्राहक होनेसे स्वद्वव्यादिभाहक दृव्यार्थिक यह 
अष्टम भेद कहागया है, जैसे स्वद्वव्यादि चतुष्टथकी अपेक्षासे घटआदि पदार्थ सद्रपसे ही 
इृष्ट होता है ॥ १७॥ 


व्याख्या--स्वद्रव्या दिश्नाहको द्रव्याथिकोष्टमो भेद कथित । यथार्थों घठादि स्वद्रव्यत' स्व्षेत्रत 
स्वकालत स्वमावत सस्नेव प्रवर्तते । स्वद्रव्याद्ध: कानों मृन्मयों वा ॥ १ ॥ स्वक्षेत्राद्ध८४ प्राटलिपुत्रों 
माथुरो वा । ३। स्वकालाद्धटो वासन्तिको प्रैष्मो वा । ३। स्वमावाद्धट श्यामों रक्तो वा । ४ । एवं 
चतुष्वेपि घटद्रव्यस्थ सत्ता प्रमाणसिद्धे वास्ति । स्वद्वव्यादि ग्राहकों द्रव्याथिकोष्टमो भेद इति शेयम ॥१७॥ 


व्याख्याथः--अपने द्ृव्यआदिको अहण करनेवाढा अष्टम द्र॒व्या्थिक भेद कहां 
गया है । जैसे घटआदि पदार्थ अपने द्रव्यसे ९, अपने क्षेत्रसे २, अपने काछसे ३, तथा 
अपने स्वभावसे सत्‌ (विद्यमान) रूप हो प्रवृत्त होता है | स्व॒ (निज) द्रव्यसे घट सुर्वण- 
का बना हुआ हे, अथवा मृत्तिकास बनाहुआ है, १, अपने क्षेत्नसे घट पटनेका वा सशुराका 
है, २, अपने कालसे घट वसनन्‍्त ऋतुका अथवा ओऔष्म ऋतुका ह, ३ अपने भावसे घट 
इयास वा रक्त है, ७, ऐसे र्वकीय द्रव्य, क्षेत्र, काल और भाव इन चारोंमे घटद्॒व्यकी 
सत्ता प्रमाणसे सिद्ध है। इसलिये “स्वद्रव्यादिप्राहक द्रव्याथिकतनय” यह अष्टम भेद 
जानना चाहिये ॥ १७॥ 


१ सबपर रहनेवाला सामान्य धर्म, तद्रूप प्रत्यासत्ति अर्थात्‌ एक प्रकारकी व्यक्ति अर्थात्‌ जैसे एक 
प्रकारकी घटआदि व्यक्तियोपर रहनेवाले तियेक्‌ सामाध्यसे सब व्यक्तियोका बोध होता है ऐसे ही 
द्रव्यझपके अन्वयसे सब गुण पर्यायोका ज्ञान होता है ॥ 


दृब्याठुयोगतकणा [ ७५. 


अथ नवमभेदमाह । 
अब नवम भेदकों कहते हैं । 
प्रद्रव्यादिकग्राही नवमों भेद उच्यते । 
परद्रव्यादिकेभ्योउसन्नर्थ: संभाव्यते यथा ॥ १८ ॥। 

भावार्थ.--परद्र॒व्यआदिका अहण करनेवाला नवम ९ भेद कहा जाता है, जैसे 
परद्रव्यआदिकी अपेक्षासे पदार्थ (घट) असत्रूपसे संभावित होता है ॥ १८ ॥ 

व्याख्या - तैपु द्रव्यार्थादिपु परद्रव्यादिग्राहकी द्रव्याथिकों नवम' (€ ) यथार्यों घढादि 
परद्रव्यादिचतुष्टयेम्पोउसन्‌ वर्त्तते । घटापेक्षया परद्रव्य पटोध्तस्तन्त्वादिभ्यो घटोइसचन्नस्ति । १। परक्षेत्रायथा 
घटो माथुरो वर्त्तती न काशीज किन्तु घढक्षेत्र मथुरा तदपेक्षया काशीमिन्ना अत एवं परक्षेत्रात्काशीलक्ष- 
णादसन्‌ घट ।२॥ परकालाद्यथा घटो वसस्‍्ते निष्पन्नोइतो वासन्तिको घट, वसन्तापेक्षया ग्रैष्मो भिन्नस्ततो 
प्रीषव्मकालजाद्यासन्तिकों घटोध्सन्‌ । ३। परमावाद्विवक्षितर्यामादिभमावापेक्षया रक्तो घटो&सन्वर्तते । ४। एवं 
परद्रव्यादिग्राहको द्रव्याथिकों नवम | ६॥ १८ ॥ 

व्याख्याथेड- उन द्र॒व्याथेआदिसे परद्वव्यादिका आाहक होनेसे परद्रव्याबिग्राहक 
द्रव्यारथिकनामक नवम भेद हे । जेसे घटआदि पदाथ परद्वव्य, क्षेत्र, काछ और भावरूप 
धतुष्टयकी अपेक्षासे असत्‌ ( अविद्यमान )रूप ही वत्तेता है । घटकी अपेक्षासे परद्वव्य पट 
है, इस छेतुसे तन्‍्तु (सूत)आदिसि घट असत्‌ है; अर्थात्‌ पटाद्रिपसे 'घट नहीं हे । १। इधो 
रीतिसे परक्षेत्रकी अपेक्षासे भी जेसे घट मथुरामे बना हुआ है; न कि--कराशीमे उत्पन्न हुआ 
और ते क्षेत्र(स्थान)जो मथुरा है, उसकी अपेक्षा फाशी भिन्न है; इस ही कारण काओभीरूप 
जो परक्षेत्र हे, उसकी अपेक्षासे घट नहीं हैं ।२९। परकारुकी अपेक्षासे जेसे घट घसन्‍्त- 
फालमे उत्पन्न हुआ इसकारण घट वासन्तिक हुआ ओर इस वसन्‍्त ऋतुक्को अपेक्षासे ग्रीष्म 
ऋतु भिन्न हे; अतः ग्रीष्म(गर्मी)के--काछमे उत्पन्न हुए घटसे वसन्‍्त समयमे उत्पन्न हुआ 
“घट असत्‌ है ।३। ऐसे हो परभावसे भी विवक्षित श्यामआदि भावकी अपेक्षासे रक्त 
घट असत्‌ है । ४। ऐसे परद्वव्यआदिका स्‍्राहक नवमां दत्याधिकनय हे ॥ १८ ॥ 

अथ दष्मभेदोत्कीर्तानमाह | 

अब दशम भेद्‌ फा फथन करते हैं । 

१ सतत भगोमे स्थादस्ति और स्थान्नास्तिका निरूपण प्रथम करचुके हैं, उसका यही अमिश्राय है, कि 
स्वकीय द्वव्यादिकी अपेक्षासे तो घट है, परन्तु परकीय द्रव्यादिकी अपेक्षासे घट नही है; भर्थात पदार्थके स्वरूपसे 
जैसे अस्तित्व पदार्थेका स्वरूप भासता है; ऐसे ही परकीयरूप द्वव्यादिकी भपेक्षाररें नास्तित्व मी पदार्वका 
स्वरूप ही है, यही स्थाद्वादका रहस्य है। 


२ जैसे परद्रव्यरूपते घटकी असत्ताका भान होता है, ऐसे परकाछ जो प्रीध्म है, उप्तकी अपेक्षते घट 
ही है, अर्थात्‌ धटकी अपने द्वव्य, क्षेत्र काल, मावसे तो सत्ता है, बौरव्यादि चतुष्टयते असत्ता हैँ । 


७६ ] श्रीमद्राजचन्द्रजैनआखमालायाम 


परमभावसंग्राही दशमो भेद आप्यते । 
ज्ञानस्वरूपकस्त्वात्मा ज्ञान सर्वत्न सुन्दरम्‌ ॥१६॥ 


भावारथ;--प्रमभाषका संग्राही यहः द्रव्याथिकनयका दअम्त भेद प्राप्त $; जैसे क्ि- 
आत्मा ल्वानस्वरूप 8, क्यॉफि--आत्माक़े सब गु्णोंस सारभूत शुण ज्ञान दी है ॥१०॥। 

व्यास्या--परमभावसग्राही परमभाषश्राहकों दशमों भेद कथित ॥१० यथा ज्ञानस्वरूपक आह्मा 
शानस्वरुपी कथित । द्षनचारित्रवीयत्ेध्यादयों प्यात्ममों गुणा अनन्ता सन्ति, परन्तु तेपु एक ज्ञान 
सारतर वर्स़ते । अन्यद्रव्येम्य आत्मनों भेदो ज्ञानगुणेन दर्शविष्पतते तस्मात्यारणाच्छीप्रोपस्थितिकत्वेनात्मन' 
परमस्वमावों ज्ञानमेवास्ते । इत्यमन्येपामप्ति परममावा अप्लाघारणगुणा प्रद्दीतव्या. । परममावप्राहको 
द्रव्याधिकदशम इति । अभ्ानेकस्वमावाना मध्ये ज्ञानात्य परमस्यमावों गृह्दीत इति द्रव्याधिवस्य दक्ष 
भेदा ॥ १९॥ 


व्याख्याथं:--परमभावका संग्रहण करानेबाढा दोनेसे परमभावत्रादक द्रत्यार्भिक 
यह दशम भेद कहागया हैं, जेसे आत्मा ज्ञानस्वरूपी कहा है, यथपि दशन, चारित्र, चीये 
तथा लेण्याआदि आत्माफ़े अनन्त गुण हैं; परन्तु उन सबसे एक्र लान शुण सबसे अधिक 
सारभूत है, क्‍्योंकि--ह_म अन्यद्॒व्योंसे आत्माका भेद ज्ञानगुणसे द्वी दर्शावेंगे, इस 
हेतुसे तथा सब गुणोंमेसे शीघ्र उपस्थिति एक ज्ञान गुणकी हो होती हैं; इसलिये आत्माका 
परम ( सर्वोत्तम ) स्वभाव ज्ञान दी है। इसी रीतिसे अन्य हत्याके भी असाधारण 
गुणरूप परम भावोंका ग्रहण करना चाहिये। इसलिये यह परमभावग्राहक द्र॒व्याधिक 
दशाम ९० भेद हैं। इस नयमे आत्माके अनेक स्वभावोंके बीचमेंसे ताननामक परम 
स्वभाव ग्रहण किया है ॥ इस अकार नो नयोंमे प्रथम जो द्रव्यार्थिक है; उसके दक्ष 
भेदोंका स्वरूप हे ॥ १९॥ 


अयाध्यायममा ती शानस्य मोक्षहेतों प्रशवामाह । 


अब पंचम अध्यायक्षी समाप्तिम मोक्षका साक्षात्‌ हेतु जो क्वान है, उसकी प्रशंसा 
कहते हैं । 
ज्ञानाख्यसेतन्मकरन्दमिष्टं भव्यालयो वीतभया निपीय । 
अहुत्करमाम्भोजभवं सुगन्ध॑ स्वधावसोहित्यमवाप्नुवन्ति ॥२०॥ 
भावाथ+-भव्य पुरुपरूपी भ्रमर सबको इष्ट श्रीज्िनेन्द्रके चरणकमछोंसे उत्पन्न, अत 
एवं अतिसुगन्धताके धारक इस ज्ञानरूपी मकरन्द ( पुष्परस ) को निर्भय होके पीकर 
निजभावरूपी तृप्तिको प्राप्त होते हैं ॥ २० ॥ 
व्यास्या--मव्याह््य भमवाय अहाँ भव्यासत्त एवालयो भ्रपरा एवदुत्कृष्टशानाझप मकरन्द 
मरनद निपीय पीत्वा स्वमावसौहित्य स्वस्थ आत्मगों भाव परममावस्तद्ूप सीहित्य दृषि 
स्तदवाप्नुवन्ति । कीहशा भव्यातल्य बचीतमया वीत गत्र भय येपास्ते वीतथथा दिवानिशमा" 
कस्मिकप्ताध्वसरहिता कीहड्मकरन्दमिष्ट. वल्छम मवविपाकत्वेव._ परमरुचित्रमु॒ । पु 


दृव्यालुयोगतर्कणा [ ७७ 


कीहडमकरन्दमहंत्क़माम्मोजभवमहंता श्रीतीर्थथराणा क्रमाश्चरणास्त एवाम्मोजानि कमलानि तेम्यो मव 
उत्तत्तियंस्थ तदहंत्क़माम्भोजमव जिनैश्वरचरणपद्धुजसभवम_। पुन कीहक्‌ सुगन्‍्ध शोभनों गन्ध आमोदों 
थस्य तत्सुगन्‍्धमिति पद्मयार्थ, । यथालूयो5म्भोजभव सुगन्धमिष्ट सकरन्द निपीय सौहित्यमवाप्नुवन्ति । तथा 
भव्या एतद्ज्ञानास्य परमभावमिष्ठ निपीय स्वमावमवाप्नुवन्ति । अन्यहद्विशेषणस्तुल्यत्व ज्ेयम_ । भव्याना- 
मलिसाहदय ज्ञानस्य च मकरन्दसाहइय च युक्तोपमात्व, जिनक्रमे कंमलोपमानच्च॒ साधम्येतया चेत्यपि 
बोध्यम_ | आसन्नसिद्धिका,, परमरुचिपरा इहामुन्रफलविरागा, इन्द्रियमाग्रविषयावशा, नित्यसवेगशान्तहृदया, 
विपाकलब्धनिसर्गवोधोदयेन परमभावेत ज्ञानेनाशेपकलुपकर्मेसन्ताननिर्नाशनप्रकटितशुद्धशुक्लध्याननैर्मल्यविधुत- 
शेषकर्म प्रकृतिशुमतयोत्कर्माणो, निजमावमनन्तचतुष्टयात्मकसौहित्यसपुरितमनस शिवावासमासादयन्तीति 
भाव ॥ २०॥ 


इति श्रीकृतिभोजविनिर्िताया द्रव्यानुयोगतर्कणाया पन्चमो5ध्याय 


व्याख्याथेअ-गया है भय जिनका वह वीतभय अर्थात्‌ रात्रि दिन आकस्मिक भयसे रहित 
भव्यालि अथोत्‌ मोक्षेके अधिकारी भव्यजनरूपी अमर, इष्ट (प्यारा) अर्थात्‌ भवकी विपाक- 
'तासे उत्कृष्ट रुचिका देनेवाला, और अ्रीजिलेन्द्रके चरणरूपी कमछोंसे जिसकी उत्पत्ति है, 
ऐसा वथा श्रेष्ठ भन्‍धके धारक इस उत्कृष्ट न्नानगामक मकरन्द ( पुष्परस ) को पीकर 
अपने आत्माका जो परमभावरूप सौहित्य ( तृप्ति ) है, उसको प्राप्त दोते है, इस प्रकार 
पयका अर्थ है; तात्पय इसका यह है, कि--अमर जेसे कमलसे उत्पन्न इष मकरन्दकों पान- 
'करके परमतृप्तिको पाते है, ऐसे ही भ्रव्य जन इस ज्ञाननामक इष्ट परमभावको पीकर स्वभा- 
'बको प्राप्त होते है । अन्य सब विश्वेषणोंसे ज्ञान तथा मकरन्दकी तुल्यता समझ छेनी चा- 
हिये। और भव्योके भ्रमरका साहश्य और ज्ञानको मकरन्दका साह्श्य जो दिया है; यह 
उपसाके योग्य ही है । तथा जिन भगवानके चरणोंके कमलकी जो उपमा दी है, सो भी 
साधस्‍्यसे ही है; यह भी जानना चाहिये | समीप है; मुक्ति जिनकी ऐसे तथा ज्ञानकी 
प्राप्तिमें परम प्रीतिके धारक, इस छोक और पर छोकसम्बन्धी स्वगोंदिकोके सुखरूप 
फछोंमें रागरहित, पांचों इन्द्रियोंके विषयोाकी आधीनतासे मुक्त, निरन्तर संवेगसे शान्त- 
हृदयके धारक, विपाकसे प्राप्त स्वाभाविक ज्ञानके उदयरूप परम भाव जो ज्ञान है; उस- 
फरके संपूर्ण सलिन कर्मोके घातिया कर्मोके नाश करनेसे प्रकट हुआ जो शुद्ध शुल्कध्यान 
उसकी निर्मलतासे नष्ट करी है; वाकिके कर्मोंकी अर्थात्‌ चार अघाती या कफर्मोकी प्रक्ृति- 
रूप शुभश्रेणी जिन्होने और अतएब फर्मेरहिंत ऐसे भ्रव्यजंन अपने भावको अर्थात्‌ 
अनंत दरोन, अनंत ज्ञान, अनंव सुख, अनन्त वीयरूप अनन्तचतुष्टयलक्षणतृप्तिसे भरे हुए, 
अंतरहित ऐसे मोक्षस्थानको प्राप्त होते हैं, यह भाव है ॥ २०॥ 


इति श्रीपण्डितठाकुरअ्रतादशासिविरचितमापाटीकासमलडूताथा द्रव्यानुयोगतर्कगाया 
पञच्चमोष्ष्याय, ॥५॥ 





७८ ] श्रीमद्राजचन्द्रजेनशाश्रमालायाम्‌ 


अथ पषष्ठाध्याये पर्यायाथिककवय विवृणोति । तत्रादी पर्वायाथिक पड्विधोक्षस्तमेव कीर्सयन्नाह | 
तत्रापि नमस्कारगर्भित जिनवाक्यस्वरूप प्ररूपयति । 


अब षष्ठ (छठे) अध्यायमे पर्यायार्थिकनयका विवरण करते है, उसमे आरंभमे 
पर्यायार्थिकके ६ भेद है, उनको ही दिखाते हैं, उसमें भी नमस्कार गर्मित जिनेश्वरकी 
वाणीके स्वरूपका निरूपण करते हैं । 


एकाप्यनाद्याखिलुतत्त्वरूपा, जिनेशगीविस्तरमाप तकें: । 
तत्राप्यसत्यं त्यज सत्यमज्भी, कुरु स्वयं स्वीयहिताभिलाषित्‌ । 


भावाथ+--यद्यपि अनादि तथा सपूर्ण तत्त्वोंकी धारण करनेवाली जिनवाणी एक 
ही है, तथापि तकोसे बिस्तारको प्राप्त होगई अर्थात्‌ अनेकरूप धारण करलिये हैं, अतः 
है निज आत्माके दितको चाहनेबराले भव्य | उस द्गम्बर सतमे भी जो असत्य है, उसका 
तो त्याग कर और जो सत्य हे, उसको स्वीकार कर ॥ १॥ 

व्याख्या--एकापि जिनेशगीरहंद्वाणी भहंन्मुखान्निगंच्छमाना अद्वितीया यथाभाषित तथा श्रूयमाणा 
तथा अनाद्या आदिरहिता एकेम तीर्थेकृता यदुपदिष्द तदनेकेषा पूर्वरर्वेत्तरतीय॑क्षत्रमपि तथैव निरूप्यमाण 
त्वादादिरहिंता । पुन॒कीहशी अखिलतत्वरूपा समस्ततत्वमप्री तरकेविचारैबहुमेदता प्राप बहुअ्रकारबेहुप्ा 
विस्तृता । यतो दिग्वाससा मतमपि जिनमत धृत्वेत्ाहद्नयानामनेकाकारता अ्रवर्तयति । अतस्तमन्‍्मतेःपि 
यद्विमृश्यमान सत्य जायते तदेवाद्धीकुरु, यघ्चासत्य तत्सवंमपि त्यज स्वयमात्मना है स्वीयहिताभिलापिनु 
निजहितकाडदिविनु | दाव्दान्तरत्वेन तन्‍्मतमपि न दूं पविषयीकर्ततव्यम_ । सर्वमप्यर्ेकत्वविवक्षया समझसमेवेति ॥१॥ 


व्याख्या4+--श्रीजिनेश अर्थात्‌ अहँत्‌ भगवानके झुखारविन्दसे निःस्धत वाणी एक 
(अद्वितीय) रूप ही है, अर्थात्‌ जिस प्रकार श्रीजिनेश्वर भगवानने भाषण किया उसी ्का- 
रसे श्रयमाण (सुननेमे) चली आती है, तथा अनादि अर्थात्‌ आदिरहित है, क्योंकि-एक 
तीर्थंकरने जो उपदेश किया है, वह ही अनेक पूर्व पूर्व कालके जिनेश्वरोने भी निरूपण 
किया है । पुनः वह जिनेशवाणी कैसी है, कि-संपूर्ण तत्त्वमयी हे, अर्थात्‌ उसमें सब तत्त्वों 
का निरूपण है, तथापि अनेक प्रकारके तर्कों ( विचारों ) से अनेक भेदोंको प्राप्त हुईं है; 
अर्थात्‌ अनेक प्रकारके तकोंसे अनेक रूपोसे विस्तारको प्राप्त हुई है, क्योंकि-दिगम्बरियोंका 
जो मत है, वह भी जिनमतको धारण करके इन द्रव्यार्थिकांदि नयोंकी अनेक आंकारताको 
प्रवृत्त करता है, इस कारण दे निजद्वितामिछाषी भव्यजनों! उनके सतमे भी जो विषय 
विचाराहुआ सत्य दो अर्थात्‌ विचार करनेपर जो तुमको सत्य प्रतीत हो उसीको स्वय॑ 
अथाोत्‌ अपने आत्मासे स्वीकार करो और जो उनके मतमे असत्य है, उस सबको त्यागों। 
डब्दभेद होनेसे दिगम्बरॉके मतसे भी छेष न करना चाहिये क्योंकि-अर्थके एकत्वकी 
विवक्षासे तो उनका भी सब कथन युक्त ही है ॥ १॥ 


द्रव्यानुयोगत्कणा [ ७९, 
अथ पर्यायथिकषड्भेदानाह । 
अब पर्यायार्थिकनयके ६ भेदोंको कहते है । 
पर्यायाथिकषडभेदस्तत्राद्योष्नादिनित्यकः । 
पुद्गलानान्तु पर्यायों मेरशेल इवाचलः ॥ २ ॥ 


भावार्थ:-परयोयार्थिक नय ६ भेदों सहित है; उनमें पर्यायार्थिकका प्रथम भेद 
अनादिनित्यशुद्धपयायार्थिक है, जेसे पुदूगलोंका पयोय मेरु परवेतकी तरह अचल 
( अनादि नित्य ) है ॥ २॥ 


व्याख्या । पर्यायाथिकश्नासौ षड़भेदख्व पर्यायाथिकषड्भेद पर्यायाथिको भय' षट्‌ प्रकार इत्यथ्थः 
तत्र तेषु षट्सु भेदेषु प्रथमो भेदोब्नादिनित्यणुद्धपर्यायाथिकः कथ्यते । न विद्यत आदियस्पानादि' 
पूर्वकल्पनारहित , उत्पत्त्यभावान्नित्य एवं नित्यक' “ स्वार्थ क.” स्देकस्वभावोध्नश्वरत्वात्‌ । अनादिदश्व 
नित्यकर्चेति दन्द्र । अय च॒ शुद्धपर्यायाथिक: प्रथम, । क इवाचलो मेरुरिव । यथा भेरुः पुदुगलपर्यायेण 
प्रवाहतोध्नादिनित्यको5स्ति, असस्यातकाले अन्योन्यपुद्गलसक्रमेणापि सस्थानत. स एवं मेरुवेर्तते । एवं 
रत्नप्रभादीनामपि पृथ्वीपर्याया ज्ञातव्या इति ॥ २॥ 


व्याख्याथ:--पर्यायार्थिकरूप जो पड़सेद्‌ इस प्रकारसे यहापर फर्मधारय तत्पुरुष 
समास है, भावाथे--पर्यायार्थिकनय षद्‌ (छ) भेद सहित है. । उन षद भेदोंमेंसे प्रथम भेद 
अनादि नित्य शुद्धपयायार्थिक कहा जाता है; नही है आदि जिसका उसको अनादि कददते 
हैं, पूर्व कल्पनाशुन्य होनेसे यह अनादि कहागया है; तथा उत्पत्तिके अभावसे यह नित्य 
क्हागया है, नित्य ही जो है, उसको नित्यक कहते है, “नित्य एवं नित्यकः” यहांपर स्वार्थ 
( नित्य शब्दके अथे )में क प्रत्यय है, अथोत्‌ अविनाशी होनेसे जो सदा एक स्वभाव है, 
वह नित्यक है, अनादि और नित्यक जो होयसो अनादिनित्यक है; यहांपर इन्द्र समास है। 
यह शुद्ध प्ोयार्थिक प्रथम भेद है । किसके समान है, कि मेरु पर्वेतके समान, जैसे मेरु 
परत पुदूगलपयायसे प्रवाहद्धारा अनादि और नित्य हे, अर्थात्‌ असंख्यात काल्में परस्पर 
पुदूगलोंका संक्रम होनेपर भी संस्थानसे वह ही मेरु हे, न फि-अन्य । इसी भ्रकार रत्नप्रभा 
भूमिआदि पर्याय भी नित्य तथा अनादि समझने चाहियें ॥२॥ 

क्रय द्वितीयों भेद पर्यायाथिकस्य कथ्यते । 


अब पर्यायार्थिकका द्वितीय भेद कहते है । 
पर्यायाथिकः सादिनित्यः सिद्धस्वरूपवत्‌ । 


भावाथ+--सिद्धस्वरूपके तुल्य “साद्नित्यपयोयार्थिक” यह पर्यायार्थिकनयका 
ह्वितीय भेद है । * 


व्याख्या । पर्यायाथिकों द्वितीय सादिरादिसहित पुननित्य किवत्‌ सिद्धस्वरूपवतु । यथा 


<० ] श्रीमद्राजघन्द्रजेनमासत्रमाठायाम्‌ 


सिद्धस्य पर्याय सादिरस्त्युतत्तिमत्वात्‌। सर्वकर्मक्षयामिद्धपर्याय उत्पन्न यस्तु नित्यो<विनश्व रत्वात्‌ । प्विद्धपर्यायः 
सदाकालावस्थितो रूम्यते । राजपर्यायसम पिद्धपर्यायद्रव्य भावनीयम, । 


व्याख्याथ:--ट्वितीय पर्यायार्थिक सादि अर्थात्‌ आदि सह्दित है, और सिद्धस्वरुपके 
समान नित्य हे, जैसे उत्पत्तिमान्‌ दोनेसे सिद्धका पर्याय सादि है, यद्यपि संपूर्ण कर्मोंके 
क्षयसे सिद्ध पर्याय उत्पन्न हुआ हे; तथापि बह अविनाओों होनेसे नित्य दे, कयोंकि-सिद्ध 
पर्याय सदा कालमे अवस्थितरूप मिलता हे, इसलिये राज पर्यायके समान सिद्धर्याय॑ 
द्रव्यकी भी भावना करनी चाहिये | 

अथ तृतीयपर्यायाथिक श्लोकार्धेन पुनरग्रेतनश्छोका्धनाह । 

अब ठृतीय इलोकके उत्तराद्से तथा चतुरथग्छोकके पूर्वोद्धसे प्यीयार्थिक्का ठत्तीय भेद 
कहते हैं । 

सत्तागोणतयोत्पादव्यययुक्‌ सदनित्यकः ॥३॥ 
एकस्मिन्समये यहत्पर्यायों नश्वरों भवेत्‌ । 

भावा_+--सत्ताको गौण माननेसे उत्पत्ति नाशसहित अनित्यशुद्धपर्यायार्थिक यह 
ठतीय भेद हे ॥३॥ जैसे एक समयमे जिस पर्यायक्री उत्पत्ति होती है; उसका समयान्तरमेँ 
नाश भी होता हे; अर्थात्‌ एक समयमें पर्याय नाशशीछ भी है । 

व्याख्या । सत्तागौणतया श्रुयलेनोयादव्यय्राहक् सदनित्यक सम्राधावनित्यकश्वानित्यशुद्धतर्याबा- 
धिक कथ्यते । सच्छव्देन शुद्धमित्यर्थस्तदा अनित्यशुद्धपर्यायाथिको मवति। कीहश उत्पादवब्यवयुक्‌ उत्पादश्न 
व्ययश्वोत्यादव्ययी ताम्या युक्‌ सहित । सतो हि वस्तुन उत्पादथ्ययी पर्यायेण भवतस्तस्मात्सत्तागौणतया 
सत्ताथा अप्राधान्येन, उत्पादव्यययो प्राधान्येन “अनित्यबुद्धपर्यायाथिक ” ॥ ३ ॥ त्त्र हष्टान्तमाह ॥ 
यथैकस्मिन्समये पर्यायों नश्वर पर्यायों विनाशी भवेत्‌ । यहच्छन्द यथा पर्यायवाचक । अत्र हि£ः नाश 
कथयत पर्यायस्योत्पादो5प्यागत पर क्रौव्य तु गौणत्वेव न दर्शितम । प्राघान्याप्राधान्ययों प्राधान्य- 
विधिवंलीवान । तस्माद्यस्य प्रधानत्व तस्यैवोत्पत्तिनाशयों समावेश । सत्ता हि श्रुवे नाशे व विचरन्त्या- 
त्मनो गौणत्वव्यपदेशिवर्ततमानत्वमुमयत्र निश्चिपतीति । 

व्याख्याथः--सत्ताको गोण मानकर अर्थात्‌ अधुवत्वका आरोप करके उत्पाद तथा 
व्यय (उत्पत्ति और नाश) का आहक सदनित्य अर्थात्‌ अनित्यशुद्धपर्यायार्थिक ठुतीय 
भेद कहा जाता है; “सदनित्य” यहापर जो सत्‌ शब्द हैं, उसका शुद्ध यह अर्थ करते हैं, 
और नित्य अर्थ नहीं करते है, तव अनित्यशुद्धपर्यायार्थिक यह अर्थ हुआ । केसा है, यदद 
घत्पाद और व्यय इन दोनो करके सहित है, क्योकि-विद्यमान वस्तुका उत्पाद तथा नारी 
पर्यायसे होता है, इसलिये सत्ताकी अग्रधानतासे और उत्पाद तथा व्ययको प्रधानतासे 
अनित्यशुद्धपर्यायार्थिक यह ठ॒वीय भेद्र कहा गया ॥ ३ ॥ इसी विषयमे अग्रिम इलोकके 


् 
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पूर्वादेसे दृष्टान्व कहते हैं, इस ख्छोकमें 'यहत' यह शब्द यथा ( जैसे ) शब्दके अथंका 
बाचक है, इसलिये जैसे एक समयमें पर्याय विनश्वर ( बिनाशशीछ ) होता है, यहांपर 
पर्यायका नाश कदतेहुएके पर्यायका उत्पाद भी आगया अर्थात्‌ जैसे एक समयमें पर्यायका 
नाश होता है, ऐसे ही एक समयमें उसकी उत्पत्ति भी होती है; परन्तु भौव्य( नित्यत्व ) 
को तो गोणतासे नहीं दर्शित किया क्‍योंकि--“प्रधान तथा अप्रधान इन दोनोंमें प्रधानविधि 
अधिक बलवान होती हे” इस हेतुसे जिसकी प्रधानता है, उसीका उत्पत्ति और नाझमें 
समावेश है; और सत्ता जो है, वह तो ध्रुव ओर नाशमे विचरती हुई पर्यायकी उत्पत्ति 
तथा नाशझदशामे अपने गोणत्वव्यपदेशमें बर्तमानताको निश्षिप्त करतो है ॥ ३॥ 
अथ चतुर्थभेदमुपदिशन्नाह । 
अब चतुर्थ भेदका उपदेश फरते है। 
सत्तां गृह्हुव्‌ चतुर्थाख्यो नित्योष्शुद्ध उदीरितः ॥ ४ ॥ 
यथोत्पादव्ययभ्ौव्यरूपे रुद्ध: स्वपर्ययः । 
एकस्मिन्समये--- 
भावाथः--सत्ताको ग्रहण करता हुआ नित्य अगुद्ध पर्यायार्थिक चौथा भेद कहागया 


है ॥ ४॥ जैसे उत्पाद व्यय तथा धोव्यरूप तीनों लक्षणोंसे रुद्ध स्वकीयः पर्याय एक 
समयमे' हे । 


व्याख्या । सत्तेति । सत्ता श्रूवत्व गृहृन्नद्धीकुवंद चतुर्थास्यश्वतुर्यों भेदों नित्याशुद्धपर्यायाथिक 
उदीरित कथित इति श्लोका्थें ॥ ४॥ मथामुमेव हृष्टान्तेन द्रढयति । यथैकप्मय मध्ये पर्यायों रूपत्रययुक्त 
उत्पादव्ययभ्रौव्यलक्षण रुद्ध । कि च॑ को5पि पर्यय, उत्तरवरो रूपादि पाकानुकूछघटे द्यामवर्ण पुवंचरो 
नष्टप्तत उत्तरो रक्तवर्ण उत्पन्न रूपी घट श्यामों वा रक्तो वेति वितकर्यमाण सत्तया तथाकारपरिणतपर्यय 


प्राप्पप इति । अञ्र हि पर्यायस्‍्य शुद्धरूप सत्ता सा यदि ग़ह्मते तदा नित्याशुद्धार्याधायिक़ों मवति । 
सत्तादर्गनमेवाशुद्धमिति । 


व्यास्याथ;--सत्ता(भवत्व)को अंगोकार करता हुआ नित्य अशुद्ध पर्याया- 
थिंक यह चतुथभेद्‌ 0729 गया है । यह चतुर्थ 'छोकके उत्तराद्धुका अर्थ हे॥४॥ अब 
पत्चम ख्ोकके पूवौद्धेसे पूत विषयको दृष्टान्तसे दढ करते है। जैसे एक समयमे पर्योय 
उत्पाद, व्यय तथा _भौव्यरूप तीनों छक्षणोसे अबरुद्ध (युक्त ) है, क्योंकि--पाकके अज्ु- 
कूछ घटमें जब पूर्चचर (पहला ) श्यासवर्णरूपी पर्याय नष्ट हुआ तब उत्तरचर रूपादि 
अथोत्‌ आगे होनेवाला रक्तवर्ण उत्पन्न हुआ । यहांपर घट है, सो रूपबाहू है; 
परन्तु इयास है; अथवा रक्त है, इस प्रकार जब उसके . रूपका विचार कियागया 
तव सचतासे उस रक्त आकारकों परिणत होकर रक्त! पर्यायको प्राप्त होता है, अब 
यहां रक्तपयोयका उत्पाद श्यासपयौयका व्यय (नाश) तथा घट द्रव्यकां भौदय 
इस अकार उत्पाद व्यय तथा भौव्य स्वरूप तीनों रक्षणोंसे युक्त है। यहां पर्यौयका 
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शुद्ध स्वरूप सत्ता है, चह सत्ता जब अहण फी जाती है, तब नित्य अशुद्ध पर्यायार्थिक 
यह चतुर्थ भेद सिद्ध होता दै। यहापर सत्ताका जो दर्शन है, सो ही अशुद्ध है, इस 
लिये यह नित्य अशुद्ध पर्यायार्थिक नय कहलाया। 

अथ पत्चमभेदोत्कीर्त्तन करोति ! 

अब पंचम भेदका वर्णन करते हैं। 


ध्यातः पर्यायाथिकपश्चमः: ॥ ५॥ 
कर्मोपाधिविनिमु क्तो नित्यः शुद्धः प्रकीत्तितः । 
यथा सिद्धस्थ पर्यायेः समो जन्तुर्भवी शुचिः ॥ ६ ॥ 

भावाथे:--अब इसके आणे पर्यायार्थिकका पचम सेद ॥५॥ निल्यहुद्ध 
पर्यायार्थिक कहागया है। कैसा है, यह नय कर्मजनित उपाधियोंसे रहित है। जैसे 
संसारी जीव सिद्धके पयोयोके समान पवित्र हे ॥| ६॥ 

व्यास्या। अथात पर पर्यायाथिकपच्मो ज्ञेय ॥ ५ ॥ नित्यशुद्धपर्यायाथिकोइस्ति । 
कीहश कर्मोप्राषिविनिमु क्त कर्मणामौपाधिकानामन्यद्रव्याणा कुतश्रित्सज्भतानामुपाधि साहचम तेन विनिमुक्तो 
रहित कर्मोपाधिविनिमुक्त । यथेति-यथाद्ब्देब हृश्ान्तविषयीकरोति । यथा भवी भव ससारोषसस्‍्तीति 
भवी समारी जन्तु प्राणी सिद्धस्य कर्मोप्राधिविनिमुफक्तस्थ सिद्धस्प पर्याय सम शुचिनिर्मेछ । ससारे 
ससरत प्राणिनोड्टावषि कर्माणि सन्ति तानि च॑ विचार्यमाणान्युपाघिरुपाणि वर्तेन्ते। यदददम्ते 
शुद्धद्रव्यस्थांद्रें न्धनमयोगजनितो घुम औपाधिक एवं समाध्यते । तद्॒दिहापि विद्यमानान्यपि कर्माण्यनात्म- 
गुणत्वेनौपाधिकानि सन्ति। अतस्तेम्थों युक्तोध्प्ययुक्तया विचिन्त्यमान प्राणो सिद्ध एवेति कर्मोपाधिमाव 
सन्नपि न विवक्षणीय ।अय च्‌ ज्ञानदर्शनचारित्राणि छन्नान्यपि बहि प्रकटतया विवक्षितानि। ततों 
नित्यशुद्धपर्यायाथिकभेदस्प भावना सपच्यते ॥ ६॥ 

व्याख्याथं --अब इस चतुथभेढके पश्चात्‌ पर्यायार्थिकका पद्मम भेद जानना 
चाहिये ॥ ५॥ चह पंचमभेद नामसे “नित्यशुद्धपर्यायार्थिक” है। बह कैसा है, कि-- 
क्म्मोपाधिविनिमुक्त है, अर्थात्‌ कर्म जो किसी फारणबशसे सगत उपाविक अन्य द्रव्य 
है, उनकी जो उपावि ( साहचर्य ) अर्थात्‌ आत्माकी साथ सहभाव है, उससे रहित है। 
जैसे भव (संसार )को धारण करनेवाढा जो भवी अथथीत्‌ संसारी जीव है, वह कर्मोंकी 
उपाधिसे रहित ऐसे जो सिद्ध हैं, उनके समान शुचि अर्थात्‌ निर्मे है । भावाथ 
संसारमे भ्रमण करनेवाले प्राणीफे आठ कर्म हैं। ओर वे विचारे जाते हैं, वो उपाधि- 
रूप हैं, जैसे शुद्ध अग्निरूप द्रव्यका आह (गीछे) इन्धनसे उत्पन्न धूम उपाधि“ 
रूप ही संभावित है; ऐसे ही सददज शुद्धत्वमाव आत्मामे सब फर्म आत्माके निजगुण 
न होनेसे उप्राधिननित ही हैं, इसलिये यथत्रि संसारी आत्मा उन क्मोप्ते युक है, 
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तथापि उसको जब उन कर्मोंसे अयुक्त (रहित) विचारा जाता है; तो वह सिद्ध 
ही है; ताल यह कि--संसारी जीवके कर्मरूप उपाधिभाव है; वह विद्यमान होते भी 
विवक्षित न किया जाय और उन कर्ोसे ढके हुये भी जो ज्ञान, दशन चारित्ररूप 
सहजस्वभाव है, उनको वाह्ममे प्रकट रूपपनेसे कहें तब नित्य शुद्ध पर्योयार्थिक नामक 
पंचम भेदकी भावना सिद्ध होती हे ॥ ६ ॥ 

अथ पर्यायाथिकस्य पष्ठभेदोपकीर्चनमाह । 

अब पर्यायार्थिक नयके षष्ठ ( छठे ) भेदके निरूपणार्थ यह सूत्र कद्दते है। 


अशुद्धश्व॒ तथानित्यपर्यायाथिको$न्तिमः । 
यथा संसारिणः कर्सोपाधिसापेक्षक॑ जनुः ७ ७ ७ 
भावाथः--तथा अशुद्ध और अनित्य अंतिम परयोयार्थिक है, जेसे संसारी 
प्राणीका जन्म इस संसारमे कमरूप उपाधिकी अपेक्षा रखता हे ॥ ७॥ 
व्याख्या । कर्मोपाधिसापेक्षो5शुद्धों विनश्वरत्वादनित्य. । एवमनित्यमादो कृत्वा अशुद्ध ततो योजयित्वा 
पर्यायाथिकपदेन समुचार्यते तदा षष्ठोडन्तिमोभेदोउनित्याशुद्धपर्याया थिको निष्पद्यन | अथ तस्पोदाहरणमाह । 
यथा ससारिण' सहारवासिजनस्य जनुर्जन्म कर्मोपाधिसापेक्षक प्रवर्त्तती। जन्ममरणव्याधयो वर्त्तमाना पर्याया 
अनित्या उत्तत्तिविनाशशालित्याव पुनरशुद्धा कर्मंतयोगजनितत्वात । भवस्थिताना प्राणिना भवन्तीति । 
गत एव मोक्षाथिनों जीवा जन्मादिपर्यायाणा विनाशाय ज्ञानादिना मोक्षे यतन्ते । तस्मात्कर्माण्यनित्यान्यशुद्धानि 
ते सापेक्षक णन्‍्माद्प्यनित्यमशुद्ध चेत्थ योजनया निष्पन्नो नयो5पि 'ननित्याशुद्धपर्यायाथिक- 
कथ्यत इत्यथ ॥ ७ ॥ 
व्याख्याथ;--कमरूप उपाधिके सापेश्न होनेसे अजुद्ध, विनाशी होनेसे अनित्य यह नय 
है, इस भ्रकार प्रथम अनित्यशब्दकी तथा पुनः अशुद्ध शब्दकी योजना करके पश्चात्‌ 
पर्यायार्थिक शब्दके साथ उद्चारण करनेसे यह अन्तिम भेद अनित्य भछ॒द्ध 
पर्यायाथिक सिद्ध होता हे । इसमें उदाहरण देते हे, कि--जैसे संखारी जीवका जन्म 
करसरूप उपाधिके सापेक्ष हे। भांवा्थ-संसारों जीवोके जन्म मरणहप जो व्याधिये है, 
उनमे वन्तैसान जो पर्याय है; वे अनित्य है, क्‍्योंकि-इन पर्यायोंका स्वभाव उत्पन्न तथा 
विनाश दोनेका है, और कर्मोके संयोगसे उत्पन्न होते है, इस कारण वे पर्याय अगुद्ध 
भी है। इसीसे सोक्षार्थी जीव जन्म सरणआदि पयोयोका नाश करनेके अर्थ ज्ञान 
आदि द्वारा मोक्षके विपयमें प्रयत्व करते है। इस कारणसे कर्म अनित्य तथा अशुद्ध 
ओर उत्त कर्मोकी अपेक्षा रखनेवाले जन्मआदि भी अशुद्ध है; और इस प्रकारकी 


( अनित्य तथा अजगुद्धकी ) योजनासे सिद्ध हुआ जो नय है; चह भी अनित्य अशद्ध 
पर्यायार्थिक फद्दा जाता है ॥ ७॥ 


<४ ] श्रीमद्राजचन्द्रजेनशाखमालायाम 
जथ नैगमादिनयाना भेदानाहु । 


द्रव्यार्थिक तथा पर्यायार्थिक नयोंके भेदोंफो निरूपण फरके अब नैगमसंग्रहआर्दि 
नयोके भेदोंको फट्दते हैं । 
नेंगमो बहुमानः स्थात्तस्थ भेदास्रयस्तथा । 
वर्तमानारोपकृते भुतार्थेपु च॑ तत्परः ॥ ९६ ॥ 
भावाथ३--नैगमनय बहुमान अर्थात्‌ सामान्य विश्येषपआदि। अनेकरूपका प्राही है; 
और उसके तीन भेद हैं; उनमे भूतार्थंके विषयमे जो चत्तेमानफा आरोप करनेके लिये तत्पर 
है, वह नेगसनयका प्रथम भेद है ॥९॥ 
व्यास्या । नैगमो नगो घहुमान सामान्यविशेषादिवहुरूपनानस्थ ग्राही कब्यते । नैफैमर्निगम्यती 
भीयत इति नैेकगम ककारलोपार्न्नगम इति अ्युत्पत्ति । तस्य नैगमनयस्यथ भेदा" प्रकारास्रय । ततप्न तत्र 
ब श्रिपु भेदेपु प्रथमो भेदोध्य भूवार्थेपु तत्पर भरूनायंविषयेपु वर्तमानारोपकुत्े वर्त्तमानरोपफरणाय तलपरों 
लीन ईहणो नैगमो भूतादिनेगम प्रथमों शेय ॥ ६ ॥ 
व्याख्याथ:--सामान्य तथा विशेषआदि बहुतरूप ज्ञानका आ्राद्दी होनेसे यह नेगमनय 
वहुमान कद्दा जाता है । इस नैगम शब्दफी सिद्धि यों सानी हैं; कि--न एकगम-नेकंगम, 
पुनः फकारका लछोप फरनेसे नेगम ऐसा द्ो गया, नहीं जो एक अर्थाव अनेक श्रकारसे 
जिसका मान किया ज्ञाय वह नैगस हे । इस प्रकार इसकी व्युत्पत्ति हैं; इस नेगमनयके 
तीन ( भूतनैगम, भावीनैगम तथा भावीवत्तेमाननैगम ) भेद हैं; और उन तीनों भेटॉमेंसे 
जो पथम भेद है, चह भूतपदार्थमे वत्तेमानका आरोप करनेसे तत्पर है; ऐसा भूताडि नैगम, 
नैगमनयका प्रथम भेद जानना चाहिये ॥ ९॥ 
अथास्पोदाहरणवाह । 
अब इस प्रथम भेदका उदाहरण फहदते हैं । 
भूतादिनेगमस्त्वाद्यो यथा वीरजिनेश्वरः । 
दीपोत्सवदिने चास्मिन्गतों मोक्ष निरामयः ॥ १० 0 
भावाथः--भूतादिनैगम प्रथम भेद है, जैसे इसी दीपसालिकाके दिन सब 
विकारशून्य भगवान्‌ श्रीवीर ( वद्धेमान ) जिनेश्वर मोक्षको गये दें ॥ १० ॥ 
व्याख्या । यथा श्रीवीरजिनेश्वरोषस्मिन्दीपोत्मवदिने निर/।मय कर्मप्रपच्चरहितों मोक्ष गत ॥ बत् 
हातीताया दीपमाछाया प्रमोर्मोत्कल्याणक जातम, परल्त्वस्म्िन्निति पदेताद्यानुमवत्व कल्पितम, मतीत* 
दीपमालया वर्त्तमानदीपमालाया आरोप कृत । वर्त्तमानदिनविषये भूतदिनस्था रोपस्थु तत्कालीनदिने 
देवागमनादिकप्रहाऊल्याणकेमाजनेउसत्यु र्भूतदिने देवागवतादिमहाकन्याग हमाजते सति चातस्मिस्तदष्यारोप॑ 
आरोप , अप्षप॑मूताया रज्ौ सर्पारोरवत्‌ । अन्यश्ारजतमुताया शुक्ती रमजवारोपवदित्यारोपस्थु द्रव्पविषयी, 


द्वन्यालुयोगतंकेणा.' [ ८५ 
2 अतोध्च 'प्रगुणोषपि ' नानुसन्धेय “किल्च। कालावच्छेदेन विचायेमाण: « पदार्थ” कालास्तेरेण प्रदेंशेनीयस्तेनात्र 
भूतकालो हि तत्सहशनामवर्त्तमानकालमुपलक्ष्य स्मयंतेश्तो भूते वर्त्तमानारोपप्रतीतिरत्तयते । अथवातीत- 
दीपोत््सवे वर्त्तमानदीपोत्सवस्यथारोप 'कुर्वेन्ति, 'पुनश्च वर्त्तमानदिने ' भूतदिनस्यारोप ' कुर्वन्ति, कस्मैचित्कार्याय, 
पत्कायेन्त्विदम -यदा भगवतों निर्वाण जातम तदानेकसुरसम्पातो जात, सुराद्यागमनमहामहोत्सवादिविरचनेन 
'व तहदिनप्रतीतिर्जाता अत प्रतीतिप्रयोजनाय भूते वर्त्तमानारोप'। यथा “गज्भाया घोष ” अन्न गज्भायामिति 
पदेन गड्भातटे गद्भाया आरोप 'क्रियते । तत्त्‌ 'शैत्यपावनत्वादिप्रत्यायनप्रयोजनाय । तद्ृ॒दिहापि घटमान- 
मस्ति । यदि 'वीरस्य सिद्धिगमनेनान्वयानुभावकत्वात्प्रकर्षमक्तिछाभाय प्रतीतिविचिन्त्यते, तहि तत्तद्दिनसमुदित- 
प्रतीतियुक्त वत्त मानदिनमप्यन्वयेनारोप्यते “तत्सत्त्वे तत्सत्त्वमन्वय” इति वचनन्यायाभ्या समन्‍्वेतव्यम । 
चस्तुतस्तु “वर्त्तमानारोपकृते” वर्त्तमानारोपाय “भूतार्थेघु” भूतविषयेषु तत्परो छीनो भूतनैगम प्रथम । 
यथा दीपोत्सवदिनमद्य वर्त्तते, अब वीरेण शिव प्राप्तमित्यतीतदिनलक्षितवीरनिर्वाणकल्याणक्त्व वर्त्तमान- 
तन्नामदिनप्राप्तावारोपित महाकल्याणकप्रतीतिप्रयोजनायेति दिकू । अलद्दारनिपुणरत्रार्थेंछद्धारम्रन्थो5पि 
द्रष्टन्य ॥ १० ॥ 


व्याख्याथ:--जैसे संपूर्ण रोगोंसे अर्थात्‌ कमरूप प्रपंचोंसे रहित होकर श्रीमहावीर 
-जिनेहवर इस दीपोत्सव( दीपमालिका )के दिनमे मोक्षको गये है । यहापर महावीर 
भगवानका मोक्ष कल्याणक अतीत दीपमाहलिका अर्थात्‌ कई दीपमालिकाके पू्वो जो 
दीपमालिकाका दिन हे, उसमे हुआ हे, परन्तु “अस्मिन” इस पदसे आजके ही दिनका 
अनुभव फल्पित किया गया है, इसलिये अतीत दीोपमालिकामे वत्तमान दीपसालि- 
फाका आरोप किया, ओर वत्तेमान दिलके विषयमे भूत विनका आरोप तो उस दिन 
( वचत्तेमान दीपमालिकाके दिन )को देवताओंके आगमनरूप महाकल्याणका भाजन 
न दोनेपर और भूत दिन (जिस दिन श्रीवीरभगवान्‌ सोक्षको गये उस दिन )को 
देवताओके आगमनका भाजन होनेपर अर्थात्‌ वर्तमान दिनमें तो देवआदि आके 
प्रभुके मोक्ष सन्‍्बन्धी सहाकल्याणक नहीं करते और भूत दिन ( जिस दिन मोक्ष गये 
उस दिन ) देवोंने आके मसहाकल्याणक किया था ऐसा व्यवद्यार दृष्ट होता हें; इस 
लिये आरोप होता हे, अर्थात्‌ वत्तेमानमें ही भूतका आरोप होता है; क्योंकि--जो चह 
नहीं है, उसमें उसका जो धारण करना है; उसको आरोप कहते हैं; इसलिये यहां 
वत्तेमान दीपमालिकामे भूत दीपमालिका महाकल्याणक नहीं है; तथापि इसमें उसको 
घारण करछिया अतः यह आरोप हुआ और जिस रखज्जु( डोर )में सर्प नहीं हैं; 
अथात्‌ जो रज्जू सपेरूप नही है; उसमें सपंका आरोप करलेना अथौत्‌ उस रज्जुको 
अमससे सप मान छेता अथवा जो सींप चाँदीरूप नहीं है, उसमें चॉदीका आरोप 


<६ ] धीमद्राजघन्द्रजेनगाखमालायाम 


फरना इस प्रकारका जो आरोप ४, वह तो द्रव्यके ब्रिययमे हैँ । इसडिये यहांपर 
प्रगुणका अनुसंधान भी नहीं फरना चाहिये, फिस्तु जिस पदार्थका काठावच्ठेड्से 
विचार कियाजाय तो उसको अन्य दूसरे कालसे ६धी दिखलाना चादिये | इस कारण 
यहापर भूत काल जो हैं; उसके सदझ नागके धारक वबर्च्तमानकालफों पाकर उस 
भूतकालका स्मरण जिया जाता है। इस फारण भ्रतमे चर्चमानकालफ़े आरोपी 
प्रतीति उत्पन्न होनी 7 । अथवा अतीत ( गये हुए ) द्ीपोत्सब्स चर्समान दीपोत्सवका 
आरोप उस नेग़मनयसे करते हैँ । ओर बत्तेमान दिनमे भूत दिनका आरोप करते है । 
आंर यह आरोप किसी फ्रार्यक्रेलिये फ्िया जाता हैं| और बह फाग् यह 5, फहि- 
जिस समय भगवानका निर्वाण हुआ उस समय अनेक देवताओंका य्रद्वांपर समागमन 
हुआ और उस इहिन जो देव आदिका आगमन हुआ तथा उन्होंने आकर जो महा- 
महोत्सव आदिकों रचना की जिससे उस दिनकी प्रतीति उतन्न हुई | इसलिये प्रतीति- 
रूप प्रयोजनफ्रेलियि भूतमे चत्तेमानत्वका आरोप कियागया £ । जैसे फ्रि--गंगामे 
घोष ( अद्दीरोंका आम ) €” यहांपर गंगाजीके तटमे गगारूप अर्थका आरोप किया 
जाता है; ओर वह आरोप शैत्य ( ठठापन ) पावनत्य ( पत्रिन्ननना ) घर्मकों अधिकता 
द्योतनर्प प्रयोजनकेलिये किया गया ८, इसी प्रकार थर्दा भी प्रयोजन संघरटित हो 
सकता है | यदि श्रीमहावीरम्धामीके मुक्तिमे जानेसे उसके अन्बयको प्रीतिआाहिकि 
विपयम अलुभवका हेतु होनेसे अधिक भक्तिके छाभार्थ प्रतीतिका विचार किया जाय 
तो उस दिनसे सम्यक्‌ प्रफारसे उदयको प्राप्त प्रतोतियुक्त वत्तेमान विवस भी 
अन्वयसे आरोपित किया जाता 8। और उस कल्याण दहिनऊी सत्तादीसे भक्तिआदि 
लछाभकी जो सत्ता है, सो ही अन्चय है। क्‍योंकि “ तत्सत्वे तत्सत्वमन्वय. * 
अर्थात्‌ “उसके होनेपर उसको सत्ता अर्थात फारणके रहनेपर कार्यकोी सत्ता” इत्यादि वचन 
तथा न्यायसे यद्दा आरोपका अन्वयथ करना चाहिये। ओर यथाब॑मे तो भूत पदायथोंमे 
वर्चमानके आरोपकेलिये जो तत्पर है, वही भूतनेगस भ्रथम भेद हैं। जेसे आज 
दीपोत्सव दिन हू, इसी दिन श्रीमहावीरस्वामीने मोक्षकों प्राप्त किया है, यहां भूत 
दिनसे उपलक्षित श्रीवीरका मोक्ष कफल्याणकऊो श्राप्त द्वोना वत्तेमानमे उसी ( दीपोत्सव ) 
नामक दिनऊो प्राप्त होनेपर महाकल्याणककी प्रतीतिके प्रयोजनकेलिये आरोपित है; यह 
संक्षेपसे भूतनेगमनयका मार्ग दर्शायागया है। और अलकारक्ञाद्षममे प्रवीण जनोंको 
इस अथमे अ्ंकारका भनन्‍थ भी देखना उचित है ॥९॥ 


अथ नैगमस्य द्वितीयभेदमुदाहरति । 


अब नैगमनयफे हद्वितीय भेदका उदाहरण कहते हैं । 


दृव्यानुयोगतर्कणा [ ८७ 


भृतवन्नेगमो भावी जिनः सिद्धों यथोच्यते । 
केवली सिद्धवद्धत्तं माननेगमभ्ाषणे ॥१०॥। 
भावाथथ:--भूतके साथ भावीनैगस छ्वितीय भेद है | जैसे जिन भगवान्‌ सिद्ध हैं, 
तथा वत्तमान नैगमके कथनमें सिद्धवत्‌ आरोपसे फेवली सिद्ध हैं। ऐसा भी व्यवहार 
होता है ॥ १०॥ 
व्याख्या । भावी नैगमो भूतयुक्तो ज्ञेय । माविनि भूतवदुपचारों । यथा हि जिन केवली सिद्ध 
सिद्धवज्‌ ज्ञायते तदा भावी नैगमो मवति । असिद्धोईपि जिन. भिद्धवज्जीण्णज्वलितरज्जुप्रायाधातिकर्मेचतुष्ट- 
यम्नद्धावेषपि शीघ्रमावितक्षयोपस्थितावसिद्धोईपि सिद्ध एवेति ज्ेयम_ । अथ तृतीयभेदमाह । अनिप्पन्षमपि 
पिष्पन्नतया व्यपदित्यमान भावि वर्त्तमानमिवान्वेषणीयमिति । यथा हि केवली केवलज्ञानकलितो भगवान्‌ 
त्रयोदशगुणस्थानस्थित सिद्ध कर्मदोषपोपविकल सभाव्यते । वर््तमानदद्याया हि जिनावस्था वर्त्तते, किय- 
त्तालानन्तर भाविनी घिद्धावस्थानुदिताप्यारोपवलादय केवली सिद्ध इति भाविविषयों वर्त्तमानविषयतया 
ग्रहीतस्तस्मात्‌ भाविनेगम । अत्र हि किच्ित्सिद्धमुत किल्चिद्सिद्मेतदुमयमपि जिन सिद्धवदर्त्तमाननैगमाद 
ज्ञेय इति ॥१०॥ 


व्याख्याथ:--अब भावी नैगमको भूत संयुक्त समझना चाहिये अथात भावीमें 
भूतके ससान उपचार होता हे । जैसे “जिन भगवान्‌ जो केवली है, सो सिद्ध हैं, अर्थात्‌ 
सिद्धकी तरह जाने जाते है” ऐसे व्यवहारमें भावीनेगम होता हे । असिद्ध भी जिन 
सिद्धुके समान है, अथौत्‌ जीणें ( पुरानी या जूनी ) तथा अग्निसे प्रज्वकित रज्जु (रस्सी) 
के सहृश जब अघातिया चार कर्मोका अर्थात्‌ आयुकम, गोन्रकम, नासकर्सम और वेदनी इन 
अघातियाकमसंचतुष्टयके सद्भाव ( विद्यमानता ) मे भी शीघ्रतासे उन फर्मोके नाशकों 
उपस्थित होनेसे असिद्ध भी सिद्ध ही है । ऐसा समझना चाहिये | अब ठृतीय भेदका 
वणन करते है--असिद्ध भी सिद्धि निकट होनेसे जब सिद्धतासे कहाजाता हे, तब भावी 
भी वत्तमानके सदा जानना चाहिये, जेसे केवली अर्थात्‌ च्रयोदश १३ वे सयोगकेवली 
नामक गुणस्थानमे विराजमान केवलज्ञानके धारक अश्रीजिनेन्द्र भगवान्‌ सिद्ध अर्थात्त्‌ 
कर्मरूप दोपोकी जो पुष्टि हे, उससे रहित लभावित होता है। भावाथ-वर््तेमान दशामे जिन 
अवस्था विद्यमान है, कुछ कालके पश्चात्‌ सिद्ध अवस्था होनेवाली हे; वह सिद्धावस्था 
इस वत्तेमान जिन अवस्थामें उद्यको प्राप्त नहीं हुई हे; तथापि आरोपके बसे यह 
केवली (ओजिलेन्द्र) सिद्ध हैं; इस प्रकार सावी जो सिद्ध अवस्थारूप विषय है, वह 
वत्तेमान विषयपनेसे ग्रहण क्रियागया इस कारण यह भावी नैगमनामक नेगसनयक्ता 
ठ॒तीय भेद हू । यहापर श्रीजिलेन्द्र किसी अंशमें तो मिद्ध ओर किसी अञमे असिद्ध 
ऐसे सिद्धासिद्धरूप हैं; तो भी वरत्तेमान नैगमसे उनको सिद्धके समान जानना चाहिये ॥१०॥ 


<८ ] श्रोमद्राजचन्द्रजेनशासत्रमालायाम्‌ 
भयतस्वैवोदाहरण पक्षान्तरव्युदात्ताय प्रकटीकरोति । 
अब अन्य पश्षोंके निखसाथ इसी नेगमका पुनः उदाहरण देते हैं । 
आरोपाद्वर्तमानश्र यथापभ्क्त॑ पचत्यसों । 
अन्न भुतक्रियां लात्वा भूतवाक्यं विलुप्यते ॥ ११'॥ 
भावा4ं:-आरोपसे भूत तथा भविष्यत्‌ भी वर्तैमानके तुल्य ही होते हैं, जैसे यह 
भात पकाता हैं, यहापर भूत क्रियाको वत्तमानरूपसे अ्रहण करके भूतकालिक वाक्यका 
अयोग नहीं करते ॥ ११॥ 
व्याख्या | आरोपाद्त्त मानो मवति यथा असी देवदतो भक्त पचतीति वर्त्तमानता परमत्र 
भक्तस्य कियन्तोज्वयवा तिद्धा पसरिति, अय च किपन्तश्व/वप्वा मिद्धयमाना सन्ति । परल्तु पूर्वापरभूताव 
यवक्तियाया सनन्‍्तातो हांकवुद्धपारोप्यमाणो वर्त्तमानारोपाइस्तीति । कथयति अत्र हि कबश्नित्‌। आरोप- 
सामग्रीमहिस्ना अवयवाना भूतक़रिया छात्वा पचतीति स्थाने अपाक्षीदिति प्रयोग न करोति यतस्तदुक्ति । 
नैयायिकस्तु चरमक्रियाष्वप्त पाक इत्यत्रातीतप्रत्यवविषयता तन्मते क्रिश्वित्कंवम_, किच्विदपक्वस पच्यत 


इति प्रयोगान्न भवितुमहँति तस्मादन वर्त्तमानारोपनैगम एवं भेदो ज्ञातव्य । तेनैवात्र भूतक्रिया खात्वा 
भूतवाक्य विलुप्यते तदसमझममेवेति ॥ ११ ॥ 


व्याल्याथ/--आरोपसे भूत तथा भावी भी वर्त्तमान हो जाता है । जैसे यह देव- 
दत्त भात पकाता है । यहापर भातकी वत्तंमानदशा प्रतोति होती है। परन्तु पाक* 
कालमे भातके कुछ अवयव तो सिद्ध (सीझे ) हैं, और कितने द्वी अवयब सिद्ध होने 
( पकने )वाले हैं, तथापि पूबं अपर अवयवभूत क्रियासमूहको एक बुद्धिमे आरोप 
करनेसे 'पचति' (पकाता हे) यह वत्तेमानत्वका आरोप है। ऐसा यहापर कोई 
कहता है । और बह आरोपसामग्रीकी महिमासे अवयबोकी भूतक्रियाको करके “पचति' 
पकाता है इसके स्थानमे “अपाक्षीत्‌! ( पकाया ) ऐसा प्रयोग नहीं करता है, इसीडिये 
उसका यह पूर्वोक्त कथन है । और नैयायिक तो अन्तिम क्रियाके नाशकों पाक कहते 
है, अर्थात्‌ [तंडुलोंको चूल्देपर रखनेसे आदिके जब तक्॒ अन्तिम क्रिया चावलोंके 
सब अवयवोको पकाकर नष्ट न होजाय तब तक पाक मानते हैं | इसलिये पार्क 
यहापर भूतकालकी विषयता है । उनके मतभे चावलछका कुछ अंश पक्‍व है, ओर कुछ 
अश अपक्व- है, इस दशामे “देवदत्तेन ओदनः पच्यते” देवदत्त चांवछ पकाता है; यह 
प्रयोग देखनेमे आता है, सो नहीं हो सकता | क्योकि---अभी तक अन्‍न्तकी क्रियाका 
नाश तो हुआ ही नहीं, इस हेतुसे पचति इस स्थरूमे भावि नैगमसे वत्तेमानका आरोप 


१ “बर्त्तमाने” लूट” इस पाणिनीय ३॥२।१२३। सुत्रसे वर्चतमान कालमे लटू छकार होता है, और 
आूतकालमे लुद्द होता है, वर्त्तमानमे “पचति” भूतमे “अपाक्षीतु” रूप होता है। 





द्रव्याउुयोगतर्कणा । <९, 


पही उत्तम जानना “ चाहिये इसीसे यहाँ भूतक्रियाकों छाकर जो भूववाक्ष्यका छोप 
किया जाता है; वह असमंजस ही है ॥ ११॥ 

अथ सम्रहनय विवृणोति । 

अब संग्रहदनयका विवरण करते है। 


सड्ग्रहो द्विविधों ज्ञेयः सासान्याच्व विशेषतः । 
द्रव्याणि चाविरोधीनि यथा जीवाः समे सभाः !॥१२॥ 

भावार्थ+--सामान्य तथा विशेषसे संग्रहनयके दो (२) भेद है; जैसे द्रव्य सब 
अविरुद्ध स्वभाव है, और सब जीव समान हैं ॥ १२॥ 

व्याख्या । समृह्लौतीति सम्रह, अथवा सम्रह्य तेइनेत सामान्यविशेषाविति सग्रह । स च हिविष* 
द्विप्रकार । तयोरेक सामान्यौधघात्‌ सामान्यसग्रह १ द्वितीयों विशेषान्यक्तो विशेषसग्रह २ इत्य द्विभिद । 
जथानयो प्रत्येकमुदाहरणे द्रव्याणि धर्मास्तिकायादीन्यविरोधीनि परस्परविरोधरहितामीत्यथ॑ । एकरद्रव्य-- 
सद्भावे द्रव्यपटकमेव प्राप्पत इति प्रथमोदाहरणस ॥ १॥ यथा च जीवा सर्वेब्विरोधिनो जीवा 
हि ससृतिविषयिण सिद्धिविषयिणश्रानन्ता वर्त्तन्ते तेषा निरुक्ति--जीवति चैतन्यादिति जीव | अथ च 
जीवप्राणघारणे तत्र प्राणा द्विधा द्रव्यमावभेदात्तत च द्वव्यप्राणा दश, भावप्राणाश्वत्वार । मोक्षप्रा्तौ 
यद्यपि द्रव्यत्राणाना कर्मजन्याना सर्वेथा क्षयस्तथापि जीवनकक्षणा जीवस्प भावश्राणा सहचारिण 
कर्मावद्धावेईपि मवन्ति सिद्धानामपि जीव.वाद्भावप्राणा भवन्त्यतों मुक्तः समारिणश्व जीवा । मुक्ता पुन. 
पत्वदक्षभेदा , ससारिणो देवनारकतियरंडमनुष्यभेदाचतुर्घा तत्रान्तिमभेदयों पच्च भेदास्तन्रापि मनुष्यस्य 
पश्चाक्षकक्षण एक एवं भेद, तिरश्न एकस्मादारम्य पन्च यावत्‌ । अक्षमेदादेकाक्षव्यक्षवत्यक्षचतुरक्षपच्चा क्ष- 
भेदात्पत्च मवस्ति । एवं भेदतोईपि जीवा सर्वेडविरोधित सप्रहादिशेबसप्रहभे३ ॥२॥ अथ च॑ सप्रह- 
स्वरूपमुपवर्णयन्ति  सामात्यमात्रग्ाही परामर्श संग्रह इति, सामान्यपात्रमशेषविशेषरहितम्‌ । स तु 
द्रव्यत्वादिक ग्रह्लातीत्येव शीक । समेकीमावेन ,विशेषराशि गृक्तततीति सम्रह । अयमर्थे स्वजातेष्टेप्टे शा-- 
स्यामविरोधेन विशेषाणामिकरहूपतथा यद्प्रहण से संग्रह इति। अनुभेदानादशेयन्ति । अयपुमयविकल्प 
परोध्परश्नेति। तत्र परसग्रहवाहु । अश्ेषविशेवेष्वीदातीन्य भजमान शुद्धधव्य सन्मावममसिमन्यपान 
परसग्रह इति परामर्श इति। अग्नेतनेडषपि योजनीयमुदाहरति । विश्ववेक्त सदविशेषदिति ययेति। अस्मिन्ननुक्तो 
हिं सदिति ज्ञानाभिधानानुवृत्तिलिद्धानुमितिमत्ताकत्वेन कत्वमद्ेषार्थाना सगृह्यते ॥ १२ ॥ 

व्याख्याथें+--जो संग्रह करे अथवा जिसके द्वारा सामान्य तथा विशेष संग्रद किये 
जावे उसको संभ्रहनय कहते हैं। वह दो प्रकारका है। उनमें प्रथम तो सामान्य ओबरपे 
सामान्यसंग्रहनामक भेद हे; ओर द्वितीय विशेषसे व्यक्तिक्ना संग्रह करनेसे विश्रेषस पद 


भेद है। इस रीतिसे सामान्य संग्रह और विशेष संग्रह यह दो (२)मेद संग्र 


दनयके हुवे । 
अब इन दोनोंमेंसे अत्येकके उदाहरण यह हैं, जैसे धर्मास्तकायआदि सत्र द्रव्य अवि- 
श्र 


९० ] श्रीमद्राजचन्द्रजेनशासत्रमालायाम्‌ 


रोधी अर्थात्‌ परस्पर विरोधरहित है। क्‍्योंकि-एक द्रन्यके सद्भावमे छहों द्र॒व्योंकी प्राप्ति 
होती है । यह प्रथम सासान्यसंग्रहका उदाहरण हे। तथा जैसे संपूर्ण जीव अविरोधी 
हैं। और संस्तिविषयो (संसारी) तथा सिद्धिविषयी (भुक्त ) जीव अनन्त हैं। और 
उनकी निरक्ति( व्युत्पत्ति ओअथीत्‌ जीव शब्दका अथ यह है, कि-जो चैतन्यसे जीता है; 
उसको जीव कहते है। अथवा जीव धातुका अथे दे, प्राण धारण करना और वह प्राण 
द्रव्य तथा भाव भेदसे दो प्रकारके है। उनमे भी द्व्यप्राण तो दश १० हैं, और भाव 
प्राण चार ४ हैं। और जब जीवके मोक्षकी प्राप्ति द्ोती है, तब यद्यपि कर्मसे उत्तन्न होने- 
वाले जो दृश १० द्व॒व्यप्राण है, उनका सवंथा नाश दो जाता है, तथापि जीवके सह- 
चारी जीवनरूप चारों ४ भावश्राण कर्मोके अभावमे भी जीवके होते है, अर्थात्‌ सिद्धोंके 
भी जीवत्व होनेसे भाव प्राण हैं, इसलिये जीव मुक्त तथा ससारी ऐसे दो 
प्रकारके है। फिर मुक्त जीवॉंके भी पन्द्रह ९५ भेद है। और देव नारक तियत्न 
और मलुष्य इन भेदोसे संसारी भी ४ प्रकारके है। उनमे भी अन्तके दो भेदोके अर्थात्‌ 
तियंद्ध और मनुष्योके पाच भेद हैं, उनमें भी मलुष्यका पद्नेन्द्रियत्वरूप एक ही भेद हे, 
वतियख्व एकसे छेकर पाच तक हैं, अर्थात्‌ इन्द्रियजनित भेद्से अर्थात्‌ एकेन्द्रिय, ढीन्िय 
त्रीन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय, और पश्ेन्द्रिय इन भेदोंसे पांच प्रकारके होते है। इस रौतिसे 
यद्यपि जीव भेद्सहित है, तथापि सब जीव अविरोधी है, अर्थात्‌ जीवन धारण करनेमें 
किसी जीवका विरोध नहीं है। जीव द्वव्यविशेषका संग्रह करनेसे यह दूसरा भेद विशेष 
संग्रहनामक है । २। अब संग्रहनयके स्वरूपका वर्णन करते है। सामान्यमात्रका अहण 
करनेवाला जो ज्ञान सो संग्रह है; संपूर्ण विशेषोसे जो रदित है, उसको सामान्यमात्र 
कहते है, और वह द्वव्यत्वआदिको ग्रहण करनेवाले स्वभावका धारक हे। तथा सम्‌ 
अर्थात्‌ ऐकीभावसे पिण्डीभृत विशेष राशिको जो ग्रहण करे वह संग्रह है। तालये यह 
कि-स्वकीय जातिसे जो दृष्ट तथा इष्ट हैं; उनके छारा संपूर्ण विशेषोको जो एक ही रुपसे 
अदहण करे वह संग्रह है। अब इस संग्रहनयके भेदोंको दिखाते हैं। यह संग्रह दो 
विकल्पोंका धारक है । अर्थात्‌ इसके दो भेद हैं। एक तो परसंप्रह और दूसरा अपससंग्रह 
उनमे संपूर्ण विशेषोमि उदासोन रद्दे और सत्तामात्रक्ो शुद्ध द्रव्य माने ऐसा जो ज्ञान है। 
उसको परसंग्रह कहते हैं। आगे इसमे युक्त करने योग्य उदाहरण देते है। जैसे यह 
संसार सद्रपसे एक है, अर्थात्‌ सब संसार एक है, क्योंकि सब ससारमें सतपना एड हद 
है; उसमे कोई विशेष नहीं। और “विश्व एक है सतमे विशेष न दोनेसे” ऐसा न भी फें 
तो भी सत्तारूप ज्ञान सब पढदार्थमे है, उस सत्स्वरूप ज्ञान तथा सत्‌ शब्दके कुथनकी 


१ पन्दह कर्म भूमियोंमे उत्तन्न होके मुक्त होवेको अपेक्षामे मुक्त जीवोंके पर्धह १५ भेद हैं । 


द्रव्यानुयोगतकंणा [९१ 


सर्वत्र अलुगृत्तिऱ्प लिंगसे अनुमानसिद्ध जो सर्वत्र सत्तारूप एकत्व हे; उस सत्वरूप 
एकत्वसे संपूर्ण पदार्थोका संग्रद्द द्वोवा दूँ | तापपयें यह कि-इस परसंग्रहर्मं एक सतरूपसे 
संपूर्ण चस्तुमात्रका प्रहण होता है । इसीसे इस संग्रदनयके अजुसार यद्द कह सकते है; 
कि-यह्‌ संपूर्ण विश्व सत्स्वरूपसे एक है ॥ १२॥ 

अथ सपग्रहनयभेदं दर्दायप्राह । 

अब इस पूर्वोक्त संग्रहनयके भेढक व्यवह्रनयकों दर्शाते हुए कहते हैं ॥ 

संग्रह भेदकव्यवहारोडपि द्विविधः स्पृतः । 
जीवाजीवौ यथा द्रव्यं जीवाः संसारिणः शिवाः ॥१३॥। 

भावा्थ)--संग्रहनयका भेदक जो विपय हे; उसका दर्शक व्यवद्दारनय हं, 
धह्ट भी दो प्रकारका ठे; अर्थात्‌ पूबंबन्‌ सामान्यसंग्रदभेदक व्यवह्वार ओर विशेषसंग्रदद 
भेदक व्ययद्वार इस भातिसे व्यवद्वारके दो भेद हैं; कऋ्रमसे दोनोंके उदाहरण यह हैं; कि- 
जेसे जीव और अजीब ये दोनों द्रव्य है । जोब दो प्रकारके हैं; संसारीजोच और मुक्तजीब 
इन भेदोंसे ॥ १३ ॥ 

व्यास्पा । सम्रहस्य नथ्रस्प यो भेदको विपयम्तस्थ दर्शक स ब्यव्धारनय कब्यते । व्यवद्ियते 
सम्रहविषयोध्नेनेति व्यवह्ार' । सोडपि द्विविव द्विवकार स्‍्मृत्र कयित । तख्येत्र पृ्रोदिसस्‍्य संम्रह्नयस्य 
भेदवदस्यापि भेदभाषना कर्चव्या । यत एक सामान्यसग्रदभेश्कशवहार १ ह्वितीयों विशेषजताग्रहभेदकव्यव-- 
हार २ एवं भेदद्यम_ । अय तयोण्दाहरंगे । तवाद्यस्योदाहतियंदा-जीवाजीवी द्रव्यम । अश्र जीवस्य 
घेतनस्याजीवस्थावेतनस्प सम्रहसामान्यविपषयत्वाददव्यमित्येके समा, कय द्रवत्रि_ तास्तासर्यावानाब।्दतीति 
ध्रिकालानुयापी यो बल्त्वशस्तद्दब्यमिति व्युस्पत्त्या स्वगुगपर्यायवत्वेनोमयोरत्रि जीवाजीवयोद व्ययद साबारण- 
मित्पर्पाज्जीवद्रव्यमजीवद्रव्यमिति सामान्यसग्रहमेदकव्यवहार । (। अथ जीवा संगारिण पिद्धाश्ात्र 
जीवानामनन्तानां चैतन्यवता सपारित्व सिद्वत्व॑ च विशेषग्यवहारोहतो द्वितीयभेदो विशेषत्त प्रहभेदकव्यवह्दारः 
।२॥ एयमुत्तरोत्तरविवक्षया सामान्यविशेषज्ष मावनीयम ॥ १३ ॥ 

व्यास्याथ-इस संग्रहनयका जो भेश्क विपय हैं; उसके दक्षकफो व्यवद्ारनय 
फद्ते हैं । संप्रदनयके विषयका व्यत्द्ार जिश्षके द्वारा दो वह व्यत्रद्वास्नय है, यह व्य- 
घह्दार शब्इकी व्युतपत्तो है । बह व्यवदारनर भो दो प्रफारझा कद गया है, तात्पर्य यह 
है; फिल्मी पूर्वकथित संग्दनयके भेदके समान इसक्नी मो भेद्मावता करना चारिये 
धर्योकि-एक सामास्यसंग्रदनय्फ्रा भेदक व्यवद्याररय है। ओर द्ितोय विश्ेषमसदझा 
भेत्फ (विश्लेष्संग्रदफे विपप्रक्नो भिन्नस्यते व्यवद्धार करनेराह्य) व्यवद्धारनय £ | इस 
प्रकार सामान्यसमप्रहभेदक व्यवद्ारनय तथा विश्लेषसंग्रहभेदक व्यवद्ास्नप्त ये दो भेद 





१ पट मद, पढ़ सह, छो३ सन्‌, है; तथा पुरंयछ सत्‌ है. एम प्रकारसे सरृदी अवुज्ति सईद 
हैं । इस बनुशृधिस8्भ लिय हेडुमे सन्‌ शर्यत्र है, ऐसा शान होता है । 


२ ] श्रीमद्राजचन्द्रजेनशास्रमालायाम्‌ 


हुये ।९। अब इन दोनों भेदोंके उदाहरण कह्दते हैं । उनमें सामान्यसंग्रहभेदक व्य- 
वहारनयका उदाहरण यह है; कि जीव और अजीब दोनों द्रन्य हैं, यहांपर चेतन 
जीव तथा अचेतन अजीव, इन दोनोंके संग्रहका सामान्य विपय होनेसे दोनों द्रव्य हैं। 
यह व्यवहार होता है । यदि यह फट्दो फि-चेतन तथा अचेतन दोनोंके विरुद्ध धर्म होनेसे 
णक द्वव्य संज्ञा केसे हुई! तो इस रीतिसे है, कि-द्रधातुका गमन अर्थ है; उससे यत््‌ 
प्रत्यय कहनेसे द्रु+-य-द्रो+-यरद्रव्य शब्द सिद्ध होता ६ैं। जो उन २ अनेक पर्य्यायोमें 
प्राप्त हो वह द्रव्य हे, अथोत््‌ समरत पर्थ्यायोमें त्रिकालमे अन्ुुगामी जो वस्तुका 
अंश है, वह सर्वेनत्न अनुगत होनेसे द्रव्य है। इस व्युत्पत्तिसे अपने गुण पर्य्यायोंसे युक्त 
होनेसे जीव अजीच दोनोंका द्रव्य इस साधारण पदसे ग्रहण होता हैँ; क्‍्योंकि-जीव द्रव्य 
भी देव, मनुष्य, तथा सिद्ध, पथ्यौयोको प्राप्त द्ोता हे, परन्तु चेतन जीवरूपता सव 
पय्योयोंमे अज्ुगत है, अजीब द्त्तिका सुवर्णआदि द्रव्य भी घट शराब तथा कुंडल 
कटकआदि परय्यौयोमे प्राप्त होता है; किन्तु सत्तिका तथा सुबर्ण अंश सवत्र अनुगत हे, 
इसलिये द्रव्य यह पद दोनोंकेलिये सामान्यसंग्रह है, उसमे जीवद्रव्य तथा अंजीव 
द्रव्य यह सामान्यभेदक व्यवह्रनय है, ( अथीत्‌ द्रव्य सामान्यमे जीव और अजीव इस 
व्यवद्दारके लिये इस नयने भेद फर दिया, इसी हेतुसे यह सामान्यसंग्रहभेदक व्यवहार 
नय अथम भेद हे) और जीव संसारी तथा सिद्ध (अुक्त ) दो प्रकारके होते हैं, इस 
कथनमे चेतनत्वधर्मयुक्त जीव जो' अनन्त संख्यायुक्त हैं, उनका संसारित्व तथा सिद्धत्व 
यह विशेष व्यवहार है, तात्पय यह है, कि-द्रव्य सामान्यमे जो विशेष द्रव्य जीव है, उस 
जीव सामान्य द्वव्यमें भी संसारित्व तथा सिद्धत्व यह विशेषव्यवद्वार हुआ, इस देतुमें 
यह विशेषसंग्रहभेदक व्यवहारनय हिंतीय भेद है। इसी प्रकार उत्तरोत्तर विवक्षाके 
अजुसार सामान्यविशेषकी भावना करते चला जाना चाहिये जहांतक व्यवहार अंन्त 
नहीं है, वहां तक बराबए सामा' नन्‍यविशेष भाव छया है। जैसे संसारी तथा सिद्ध ये दो 
भेद होनेपर भी पुनः संसारीको सामान्य 'सानकर उनके देव मलुष्य नांसके तथा तिय्यश्व- 
अनेक भेद हैं, पुनः सामान्य देवोंके वैमानिके, व्यन्तर भवनवासीआदि अनेक भेद 
हैं, पुनः वैमानिकआदिके भी अनेक भेद है। ऐसे दी महुष्यआंदिके भेद, अंवीन्तर 
भेदका व्यबद्दार करते चले जाबो। ईस व्येवेद्वीर नयका' यह प्रयोजन हैं; कि-सॉमान्य 
संग्रहसे व्यवद्ार नहीं चलतां क्योंकि-केवल द्रव्य कंहनेसे छोक व्यवद्दार नहीं चलता, द्रव्य 
लाओ ऐसा कहनेसे यद आकाक्षा अवश्य होती है, कौन द्रव्य, जीव वा अजीब; 

१ द्वव्पसामान्यकी भवेक्षसे तो जीवउद्आ्य विशेष है, परल्तु सर प्रकारहे जीब जैसे मनुष्य जीव, 
देव जीव इत्यादि वित्रत्ापें जीव भी सामान्य है। २ इसलिये सब जीवकी अपेक्षासे जीव सामात्य तथा 
विशेष अपेक्षाभेदसे हैं। 


दृब्यानुयोगतकणा [ ९५४६ 


उस जीवआदि द्रव्यमें भी कौन जीव संसारी अथवा सिद्ध, संसारीमें भी कोन मलुष्य 
भनुष्योंमें भी कौन मनुष्य जैज अथवा वैष्णव इत्यादि रीतसे स्वेत्न सामान्य विशेषभाव 
की व्यवस्था समझ लेना ॥११॥ 


अथ ऋजुसूत्रवयस्थ भेदमाह । 


अब ऋजुसूत्रनामक चतुर्थ नयके भेदको कहते हैं । 


स्वानुकूलं वर्त्तमानं ऋजुसत्रो हिं भाषते । 
तत्न क्षणिकपर्याय सुक्ष्मः स्थुलों नरादिकम्‌ ॥१४॥ 


भावांथ+--अर्पने अनुकूछ केवछ वन्तमान फालवत्ती विषयको ऋजुसूच्र नय कहता है; 
उसमें भी सूझ्स क्षणिकपर्यायकों और स्थूछ भनुष्यआदिकों फहता है ॥१४॥ 


व्यास्या । हि निश्चित ऋजुसूभो नयो वर्त्तमान केवठमतीतानागतकालरहित भाषते मनुते । तदपि 
कीहद स्वानुकूल स्वस्थात्मनोध्नुकूल कार्यप्रत्यय भनुते परन्तु परप्रत्यय न मनुते । सोषपि ऋजुसूतरो द्विभिदों 
द्विप्रकार एकः सूक्ष्मऋजुसूभ', अपर स्थुलऋजुसूत्र:। तन्न सूक्ष्मस्तु क्षणिकपर्याय मनुते, क्षणिका. पर्यायाः 
परतोध्वस्थान्तरभेदात्पर्यायाणा स्ववर्त्तमानताया क्षणावस्थायित्वमेवोचितमिति । स्थुलस्तु मनुष्यादिपर्याय 
बर्त्तमान मनुतेइतीतानागतादिनारका दिपर्यायं न मनुते । यो हि व्यवद्ारनयः कालत्रयवर्तिपर्यायग्राहकस्तस्मा- 
स्थूलऋणजुसूतों व्यवहारनयेत्न सकरत्व न ऊमते | अथ च॑ ऋजुवर्ततमानक्षणस्थायिपर्यायमात्रप्राघाध्यत: 
धृत्रयज्ञभिप्राय ऋजुमूत्ननय इत्यतीताचागतकाललक्षणकौटिल्यवैकल्यात्माज्लकमिति ॥१४॥ 


व्यास्याथ:--निश्चयरूपसे ऋजुसूत्रनय भूत भविष्यसे रहित केवल वर्तमान कांड- 
को स्वीकार करता है; और चह भी अपने आत्माके अनुकूल फार्यके अ्रत्ययको मानता है; 
न कि-पर प्रत्ययको | यह ऋजुसूत्र नय भी दो प्रकारका है; एक सूक्ष्म ऋजुधूत्र और दू- 
सरा स्थूलऋजुसूत्र । उनमेंसे सक्ष्मऋजुसूत्र क्षणिक पर्यायकों मानता है; क्योंकि--इस सदकी 
अपेक्षासे सच पर्याय क्षणिक हैं, अन्यकी अपेक्षासे अवस्थान्तरका भेद 
निजवत्तमानतामें क्षणिकस्थाय्रिवुका मानना ही उचित हे | और .' 
मंछ॒ुष्यादि पर्योयको मानता है; और अतीत तथा अनागत (सविच्य 
नहीं मानता है । जो व्यवहार नय है; चह त्रिकालवर्तों ५ 
उसे वध्यवह्वारनयके साथ स्थूल्ऋजुसूत्र संकर दोपताको नहीं... 
फुटिल्ता दोपसे रहित ऋजु (सरल) फेवल बत्तेमानस्" 


गा रच 
है 


फरनेरूप जिस नयका अधानवासे. ६५०. 


९४ ] श्रीमद्राजचन्द्रजेनशासत्रमालायाम्‌ 


अथ धाब्दनयमाह। 
अब शब्दनयको कहते हैं। 
शाब्दिकों मनुते शब्दं सिद्ध धात्वादिभिस्तथा । 
भिन्न समभिरूढास्यः शब्दर्थ तथेव व ॥१५॥ 

भावाथ+--हब्दनय धातुआदिसे सिद्ध श्ब्दाँको स्वोकार करता दें; पररु 
लिगवचनादिद्वारा शब्दभेदसे अर्थका भेद मानता है; और ऐसे ही समामिरूढनय अर्थ 
भेद दोनेसे शब्दसेद अवश्य मानता है ॥ १५॥ 

व्याख्या । शान्दिक शब्दनयो थात्वादिमि भ्रक्षतिप्रत्ययादिविमागेन व्युत्पन्न शब्द सिद्ध 
मनुते परन्तु लिज्भवचनादिभेदेना्थध्य भेद मनुते । यवा--तट तटी, तठमिति लिझ्धुत्रयभेदादयमेद , तयां 
आपो जलमित्यत्र वहुबचनैकव चनभेदादर्थभेद इति | अय हि दाब्दनय ऋजुपुत्ननय प्रतीद वक्ति यद्काल- 
भेदेन त्वमर्थभेद मनुषे तहिं लिज्भादिभेदेनाथंभेद प्रस्तुतमपि कथ न मनुप इत्ति। अब सममिरडनयमाह । 
समभिरढार्यो नय हाव्द मिन्न पुनश्चा्थंभपि मिन्न मनुते । छब्दभेदेष्यंभेद इति ब्रूवन्नसौ शब्दनयं 
प्रतिक्षिति । तथा हि-यदि भवाल्डिड्डादिमेदेनायंभेद म ड्जीकरोति तदा दाइदभेदेवार्थभेदमपि कथ नाज़ीकरोति 
तस्माद्‌ घटो भिन्नार्थ , कुम्म्ो मिन्नार्थ , शाव्दभेदादर्थभेद इति । शब्दाथयोरैक्य यदत्ति तत्त्‌, शब्दादिनयाना 
वासनया वरत्तते शब्दनयस्येव भेद इति ज्ञेय इति , अय च॒ पर्यायशब्देपु निरक्तिमेदेन मिन्नमथ सममिरोहद 
समभिर्ढ इति | शब्दनयों हि पर्यायाभेदेः्प्ययभेश्ममित्रति, समरमिख्डस्तु पर्यायभेदे मिन्नातर्यनिभिमस्यते। 
अभेद त्वर्थंगत पर्यायशब्दानामुपेक्ष्यत इति ॥१५।॥ 

व्याख्याथ:--शब्दनय धातु, प्रकृति तथा प्रत्ययआदिके विभागसे ब्युत्तन्न शाबर- 
को सिद्ध मानता है, परन्तु लिंग, वचन, तथा घातुआदिके भेदसे अथक्ना भेद मानता 
है। जेसे तटः यह पुल्छिंग, छटो यह खोलिंग तथा तटम्‌ यह नपुसक्रलिंगमे रूप होता 
है। यहाँ तीनों लिंगोंमे शब्दके स्वरूपमे भेद दोनेसे अथंका भेद सानता है। और आपः 
तथा जलम्‌ ये दोनो शब्द यद्यपि पर्याय (एक्रार्थवाचक ) हैं, तथापि अपू शब्द नित्य ख्री 
लिंग द्वी है, और बहुवचन है, ओर जल शब्द नपुसकलिंग तथा एकव्चन है, इस देतुपे 
( बहुबचन तथा एकवचनके भेदसे ) |अर्थ भेद हे। और यह शब्दनय ऋजुपूत्र नय- 
के श्रति यह कहता है; किल्‍यदि तुम कालके भेदसे पदाथक्ा भेद मानते हो तो लिंग; 
घचनआहिके भेदसे उपस्थित जो पदाथंभेद हे; उसको भी क्‍यों नहीं मानते ! अब सम“ 
सिरूृढनामक नय शाज्दको भिन्न ओर अथंको भिन्न मानता है; क्योंकि-शब्दका भेद हो 
नेपर »र्थका भेद है, ऐसा करता हुआ यद्द नय शब्दनयके प्रति आश्षेप करता है; सो दी 
दिखाते हैं; कि-यदि आप लिगादिके भेदसे अथ भेद मानते दो तो शब्दके भेदसे अथके 
भेदषों भी व2्यों नहीं जज्जीकार घरते? शब्दभेदसे अर्थभेद अवश्य है, इसलिये घट 
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शब्द भिन्न अर्थवाचक है; और कुम्मशब्द भिन्नारथवाचक हे; इसलिये शब्द के भेदसे 
अर्थमे भेद हे; और शब्द तथा अर्थकी जो एकता है; वह तो शब्दआदि नयकी वासनासे 
है, अथीत््‌ वह एकता शब्दनयका ही भेद है; ऐसा समझना चाहिये और पयोय शब्दोंमें 
ब्युयत्तिके भेदसे अर्थके भेदको जो आरूढ करे बह समभिरूढ कहलाता है; यह इसका 
लक्षण है; जेसे-समर्थ होनेसे शक्त (शकनात्‌ शक्र) अनेक प्रकारके ऐश्वर्योंसे संयुक्त दोनेसे 
इन्द्र (इन्दति ऐग्थय प्राप्नोतीति इन्द्र)) शन्रुबोंके नगरोंको विदारण करनेसे पुरंदर (पू१ दार- 
यतीति पुरन्दरः) इत्यादि समभिरूढ नयके उदाहरण समझने चाहिये । शब्दनय तो पर्यायके 
अभेदर्मे भी लिंग चचनआबिके निमित्तसे अर्थभेद मानता हे; और समभिरूढनय तो पर्यायोंके 
भेवमें भिन्न २ अर्थोंको स्वीकार करता है; जैसा कि-पूर्व उदाहरणोंसे दर्शा चुके हैं ।और 
जो अर्थनिष्ट अभेद पर्यायवाचक शब्दोंका है; चद तो अथौोत्‌ (अथ्थंसे) प्राप्त होगा जेसे शक्र, 


इन्द्रआदि शब्दोंका उन्न उन कार्योंसे भेढ रहते भी उसी शचीके पतिरूप अर्थकों सब 
कहते हैं. ॥१५॥ 


अथैवभूतनय प्रकाशयन्ति । 
अब एवंभूतनयका प्रकाश करते हैं: । 
क्वियापरिणतार्थ चेदेवंभूतो तयो चदेतु । 
नवानां च नयानां स्युभेंदाः सिद्धिहगुन्मिताः ॥१६॥ 
भावार्थ:--क्रियाके परिणाम कालठमे जो अर्थ दो उसको एवभूत सप्तम नय कहता 
है; इस प्रकारसे द्वव्याथिकआदि नव ९ नयोंके भेद सिद्धि ८ और हृक्‌ (दृष्टि) २ " अद्डानां 
बामतो गति; ” इस न्‍्यायसे २ और ८ अथीत्‌ अद्वाईस भेद हे ॥१६॥ 
व्याख्या ।॥ यथा--एवभूतोीं नप' शब्दाना प्रवृत्तिनिमित्तभूतक्रियाविष्टमर्थ. वाच्यत्वेना 
भ्युपगच्छुन्नेवंभूत. इति । सममिझठनयो हीन्दनादिक्रियाया सत्यामतत्या च वासवादेरथ॑स्पे- 
छ्वादिव्यपदेशममिप्रति, पशुविशेषस्य गमनक्रियाया सत्यामसत्या वा गोव्यपदेशवत्तथा रूढे सद्भावात्‌ । 
एवभूत' पुतरिश्दनादिक्रियापरिणतम्र्थ तत्क्रियाकाल इच्द्रादिव्यपदेशभाजमभिमन्यते । न हि कश्ननदक्तिया- 
शन्दोध्स्पास्ति । गौरश् इत्यादिजातिशव्दामिमतावामपि क्रियाशब्दत्वारसच्छुतोति गो, आशुयामित्वादम्ध , 
इति क़ियापरिणतार्थ क्वियया परिणतमर्थ बदेत्‌ु क्रियासमय एवं भनुते । परल्तु 
पनुत इति भावायें यया राजा इति सम्राया सत्या छमे शिरति ब्र 
सत्पेव व्यपदेश छम्ते । अन्यत्र स्तावादिवेदवाया समाछ्त्रचामरादिमिर , 
अथ न गुणशब्श अपि छुक्‍लो नील इत्यादयों थुयद्य७ 
शुचिमवताच्छुल्को नीजनान्नी>ठ इति । देवदततो यज्ञदत्त 
क्रियाशब्दादेव एवं. देयादिति, .।  संयोगिद्रव्यशब्दाः * | 
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शब्दा एव “दण्डोअ्स्यास्तीति दण्डी”, विषाणमस्यास्तीति विषाणीत्यत्र क्रियाप्रधानत्वात्‌ । प्रश्त्रयी तु ह़ब्दानां 
व्यवहारमात्रा न निश्चयाद्वित्यय नर्य स्वीकुरुते । उद्ाहरन्ति यथेन्दनमनुम्वन्निद्द शकनक्रियापरिणत शक्र,, 
पूर्दारणप्रवृत्त पुरन्दर इत्युच्यते || १६॥ 

व्याख्याथ:--जैसे एवंभूतनय शब्दोंको भ्रवृत्तिनिमित्त भूतक्रियासे आविष्ट ( युक्त ) 
अथ्थको द्वी वाच्यत्वरूपसे स्वीकार करता है, इसलिये यह ,एनंमूतन्नामक हे, अर्थात्‌ जिस 
क्रियारूपमे परिणश्त अथे है, यही वाच्य है। ओर सममभिहदनय तो इन्दनादि 
क्रिया अर्थात्‌ ऐश्वर्य साहित्य हो वा ज़ हो बासवआईडि शब्दोंकी इन्द्रआदि शब्द बा- 
च्यताको अंगीकार करता हे, जैसे पशुविशेष (गो ) में गमनआढि क्रिया हो वा न हो 
गो व्यपदेश ( कथन ) होता है, क्योकि -ऐसे ही रूढिका सद्भाव होता है, और एवंभूत 
नय तो इन्दन अर्थात्‌ ऐश्वयेआदिके साहित्यरूप क्रियामे परिणत जब अर्थ है, उस 
क्रियाके कालमे ही इन्द्रआदि नामकों मानता है, और इस एवंभूतत़यकी अपेक्षासे कोई 
अक्रियाशव्द अर्थात्‌ क्रियावाचक न हो ऐसा शब्द नहीं है, क्योंकि--इस नयके अतुसार 
गो, अश्वआदि शब्द जो जातिवाचकरूपसे इृष्ट हैं, वे भो क्रियावाचकऋ हैं, जैसे गमत॑ 
क्रिया करनेसे गो, ओर शोघ्र गमसन करनेसे अश्व इस प्रकारसे क्रियापरिणत अर्थकों क- 
हता है, ओर उस अथेको भी क्रियाके समयमे ही मानता है, और क्रियाके समयको उल्लं- 
घन करके उस अथंको नहीं मानता तातपये यह है, कि-जेसे ४ राजते (ओभते) इति 
राजा” अथीत्‌ छतन्न चामरआदिसे जो शोमित हो वह राजा है, यहापर राजन शब्दकी 
पूर्व कथित व्युत्पत्तिसे जब कोई मनुष्य सभामे स्थित होगा और उसके मध्तकपर छत्र 
धरा हुआ होगा ओर दो चमरोंसे झूछ रहा ( वीजित ) होगा तभी वह राजा इस ब्य- 
पदेशको श्राप्त दोता हे; स्नानआदिके समयमे जब कि-सभा, छत्न, चामरआदि रा- 
जाके चिन्ह नहीं हैं, उस समय वही मनुष्य राजा नहीं हे, ओर शुक्र, नोल इत्यादिक 
शब्द गुणवाचकरूपसे असीष्ट है, वे भी इस नयके अनुसार क्रियाशब्द ही हैं, जेसे अुषि 
होनेसे शुल्क, नील रंग करनेसे नोछआदि भी क्रियाशब्द ही हैं। देवदत्त, यक्ञदृत्त 
आदि जो यहच्छा ( संज्ञा वा नामवाचक ) शब्दरूपसे अभीष्ट हैं, वह भो क्रियाशब्द द्दी 
है, जैसे देव इसको देवे, इत्यादि क्रियारगता इनमे भो वियवान हू, तथा संयोगों द्रव्य 
चबाचक हाउत्र तथा समवायी द्रव्यवाचक शब्द अर्थात्‌ सयोग सम्बन्धसे द्वव्यवाचक ओर 
समवाय सम्बन्धसे द्रव्यवाचकत्वरूपसे जो इष्ट है, वह भी इस नयके अनुसार क्रियाशब्द 
ही हैं, जेसे--दंड दे, जिसके बह दंडी तथा जिसके विपाण (श्र ) सींग है, वदद विपाणी 
इत्यादि शब्दोमे भी क्रियाकी प्रधानता है । ओर जाति, गुण, संज्ञा, द्रव्य, तथा क्रिया इन 
पाच भ्रकारसे जो शब्दोंकी श्रवृत्ति कही गई है, वह तो केवल व्यवद्यारनयसे है, न किट 
निश्चयनयसे ऐसा यह नय समानता है, और इसी व्यवस्थासे अर्थात्‌ सपूर्ण इब्दोंकी 
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क्रियावांचकर्ताके अनुसार ही प्रवृत्ति ६, ऐसा उंदाहरण भी देता है; जैसे इन्द्र संन्ना तभी 
दो सकती है; जब, वह इन्दन ( एश्वय्येको ) अनुभव करता द्वो ऐसे ही शकन ( सासथ्य 
संपादनरूप ) क्रियामे जब परिणत हे; तभो शक्र ओर इसो रोतिसे पुर ( झत्रुकै ) दारण- 
में जब प्रवृत्त है, तभी पुरन्दर कहा जाता है ॥ १६॥ 


अथय व्यास्यासमासिनेयाना कृता तथैवाह । 
हे च् 
अब जो नो नयोंकी व्याख्याक्ती समाप्ति की है, उसोको कहते है । 


नया नवेते कथितास्तथोपनयात्रयः सारतसा: श्र्‌ तस्थ । 
विज्ञाय तानेव बुधाः श्रयन्तां जिनक़सास्भोजयुगाश्॒यं सत्‌ १७ 


भावार्थ:--यह शास्रके सारमूत नव ९ नय तथा वक्ष्यमाण तोन ३ उपनय कहे गये है, 
बुद्धिमान्‌ उन्दीको पूणेझपसे जानकर सद्रप (स्वेरूपसे समर्थ ) श्रीजिनदेवके चरण 
कमलयुगलका आश्रय अहण करे ॥ १७॥ 


व्याख्या । चवाना नवसद्भूवाकाना नयाता द्रव्याथिक १ पर्यायाथिक २ नैगम ३ सम्रह ४ व्यवहार 
५ ऋणुयूत्र ६ शब्द ७ सममिरुढ ८ एवभूत & मुखाना भेदा प्रकारा मिद्धिहगुन्मिता. २८ प्रमिता 
सर्वे स्पुरमंवन्ति । तब द्वव्याथिकों दशमेद, परोग्राविकत पह़मे३ , नैगमस्लथिमिद, सप्रहों द्विभिद , व्यवह्यारो 
द्विभेद., ऋजुसूत्रो द्विमिद , शब्द एकमेद, सममिरूढ एकमेद एवमेतेषा भेदा अष्टाविशति । अथान्त्यनमस्कार 
प्रकृतप्रस्पण नापोत्कीर्तनमप्याह । एते पुर्वव्यावण्यंग्राना नया नव ससयया, तथा तेन प्रकारेणैवोपनया-- 
,स्रयोध्म्े वक्ष्यमाणाश्व श्रुततस्प श्रीवीतरागदेवप्रणीतागमस्य सारतमा मतिशयेन प्रधाना. सारतमा वर्तन्ते । 
तृदुक्तमावश्यके नियुक्तो । एएहि दिद्ठिवाए परूत्रणा सुत्त अत्य कहणाय | इह पुण अपुणव्मवगमों अहिगारो 


तीहि उस्सुन्न । १। इंति तमनिव नयाव्‌ विज्ञाय ज्ञात्व! बुधा: सुधिय सत्सवंत्त समर्थ जिनक्रमास्मोज- 
युगाश्रय श्रयन्तामित्य्थं ॥ १७॥ 


इति श्रीकृतिमोजसागरनिमिताया द्रव्यानुयोगतकंणायां पष्ठोष्ष्याय | ६। 


व्याख्याथं:--दव्यार्थिक ६ पर्यायार्थिक २ नैगम ३ सड्मद ४ व्यवद्वार ५ ऋजुसूतर 
६ शब्द ७ समभिरूढ ८ तथा एवभूत इन मुख्य नो नयोंके इक (दृष्टि) तथा सिद्धि परि- 
मित अर्थात्‌ अद्ाईस २८ सब अवान्तर भेद हैं; उनमे द्रव्योथिकके दश १२० भेड़, पर्याथा- 
थिंकफे पद (छ ) ६ भेद, नेगमके तीन ३ भेद, संग्रहके दो २ भेद, व्यवद्यास्के दो २ 
भेद, ऋजुसूत्के दो २ भेद, शब्दका एक १ भेद, समभिरूृढका एक १ भेद और 
एवंमूतनयका भी एक १ भेद है, इस प्रकार यद सत्र मिझक़॒ए अद्वाईस २८ भेद हैं। अब 
अन्तमें श्रीजिनदेवके चरणों का आश्रयरूप नमस्कार प्रकृरपप्रक्मग ओर र्छपसे 
अपने नांसका भी फथन फरते हूँ। यह पूर्व असंगमे व्याख्यात संख्यासे नो ९ नय तथा 
जिनका फथन आगे करेंगे ऐसे तीौन ३ उपसय यह संब श्रुतक्रे अर्थात्‌ श्रीबौतराग जिन- 
देवप्रणीत शाखके अत्यन्त प्रधान विषय हैं; अंयात्‌ अतिउत्योगी हैं; सो ही आवज्यकरू 
श्र 


९८ ] श्रीमद्राजचन्द्रजेनशआखस्रमालायाम 


नियुक्तिमं कद्दा है; कि-दषप्टिवादनामक अंगमें सूत्र ओर अथके फथनकेलिये इनसे ही 
प्रर्पण है, और यहा मोक्षका अधिकार हैं, इसलिये अत्यन्तोपयोगी अर्थात्‌ सारभूत 
है ॥ १॥ इस कारण इन नयोंको ही पूर्णरूपसे जान कर थुद्धिमान्‌ प्राणी सत्र श्रकारसे 
समर्थ श्रीजिनदेवके चरणकमल्युगलका आश्रय करें ॥ २७॥ 
इतिश्रीठाकुरप्रसादशास्िप्रणीतमापाटीकासमलडकूताया द्रव्यानुयोगतर्कंणायाँ 
पप्ठोडष्याय ॥ ६ ॥ 





अधोपनयाना प्रकारमाह । 
अब उपनयोंके भेद कहते हैं. ! 
श्रयश्वोपनयास्तन्न प्रथमो धर्मंधमिणो: । 
भेदाच्छुद्धस्तथाशुद्ध:ः सदभुतव्यवहारत्रान्‌ ॥१॥ 

भावाथेः--तीन ३ उपनय हैं, उनमे प्रथम उपनय सद्धू तव्यवहार है, वह धर्म 
और धर्सीके भेदसे शुद्धसद्भ तव्यवद्दार तथा अशुद्धसद्धलव्यवद्दार इन भेदोंसे दो प्रकार- 
का है ॥१॥ 

व्यायया | तशेश्यविकारसूचकविपयसस्तमीयम्‌ । नथाना समीपमुपनयाक्चस्धियसल्याका । तेपु त्रिषु 
प्रथम आद्यो धमेशन्न धर्मों व तयोभेंदस्तस्मात्‌ । धर्मघमिणोरसाधारण कारण धर्म, स च॑ घर्मोश्स्पास्तीति 
शर्मी तयोरितिदवन्द्समासेन भेदात्‌ द्विधा हिंप्रकार । एतावत्ता य प्रथमों नेदों धर्मघमिभेदाज्ञात मोईपि 
द्विविधो ज्ञेय एक शुद्धोध्परो द्वितीयोइशुद्ध । कथभुत शुद्धस्तयाशुद्धक्न सदभूतव्यवहारवात्र्‌ सद्भतेशेनेति 
सद्भ[ त, व्यवहियत इति व्यवहार, सद्भूतम्ल व्यवहारमश्ध सद्भूतव्यवहारी। शुद्धाशुद्धो तो विद्य तेफस्येति- 
सदुभूतन्यवहारवाद्‌ । शुद्धयोध॑मंघामिणोमंदाच्छुमद्भूतव्यवहार ॥ १॥ अशुद्धधर्म धर्मिणोमेंदादशुद्धसदुभू तत्मव- 
हार 0२॥ सद्भूतस्त्वेक द्रव्यमेवास्ति भिन्नद्रव्यसयोगपेक्षयेत्येस्ति । व्यवहारस्तु भेदापेक्षयेत्येव निरुक्ति ॥॥ 

व्याख्याथ;--वन्न ( उसमे ) यह जो सप्तमी विभक्ति दे, चद अधिकारके ज्ञापद 
( जनाने ) केलिये है; अर्थात्‌ अब उपनयोंका अधिकार है। नयोंके समीपवत्तों ज़ो हों 
वह उपनय हैं, वह तोन अ्थोत्‌ तीन संख्यायुक्त हैं, उन तीनोमेसे प्रथम भेद बे कथा 
धर्मीके भेदसे है; धर्म और धर्मों इन दोनोंमे जो असाधारण कारण हे, उसको धर्म कहते 
हैं, बद असाधारण कारणरूप धर्म जिसके हे, उसको धर्मों कहते है। धर्म तथा धर्मिद 
शब्दफा इन्द्र समास करनेसे “घर्सधर्मिणोः” ऐसा पाठ बना है। इन॑ धर्म, धर्मंकि भेदसे 
उत्पन्न हुआ प्रथम भेद दो प्रकारका है। अथोत्‌ धर्म घर्मीके भेदसे जो प्रथम भेद हशं 
है, वह भी दो प्रकारका जानना चाहिये। एक शुद्ध ओर दूसरा अशुद्ध। वह शुद्ध 
अशुद्ध कैसा है, कि--सद्भू तब्यवहारसे युक्त है। सद्‌ जिसके छारा हो उसको सह 


दृव्यालुयोगतर्कणा । [ ९०, 


कहते है। जिसके द्वारा व्यवहार किया जाय वह व्यवहार कहलाता है। सद्भ त तथा 
व्यवहार इन दोनो शब्दोके! इन्द्रसमास करके सद्भूतव्यवहार यह एक शब्द बना । यह 
झुद्ध वथा अशुद्ध सद्भुतव्यवहार जिसके है, वह सक्न तव्यवद्ारवान्‌ है। इनमेंसे श॒द्ध 
धर्म धर्मेके भेद्से तो उत्पन्न शद्धुसद्भ तव्यवह्वार और अशुद्ध धर्म धर्मीके भेदसे उत्पन्न 
अशद्भसद्भ तव्यवह्ारनामक सद्भतव्यवह्ारका भेद है। सद्भृत तो एक द्रव्य ही है; उससे 
भिन्न द्वव्यके संयोगकी अपेक्षा नहीं है। और जो व्यवहार है; वह भिन्न द्वव्यके संयोगकी 
अपेक्षासे होता है। इस प्रकार सद्भुतव्यवह्ारशब्दकी व्युत्पत्ति ( अ्थ ) है ॥१॥ 


उपाहरणमाह । 
अब शुद्धसद्भ,तव्यवह्ारका उदाहरण देते है । 


ज्ञानं यथात्मनो विश्वे केवल गुण इष्यते। 
सतिज्नानादयोष्प्येते तथेबात्मगुणा भुवि ॥२॥ 
भावाथ:--जैसे इस संसारमे आत्माका केवलछज्ञान गुण है, वैसे ही मति ज्ञान 
आदि भी प्रथ्चीपर आत्माके ही गुण है॥ २॥ 
व्याख्या । यथा विश्व जगत्यात्मन केवल ज्ञान गुण इति पष्ठीप्रयोग । इदमात्मद्र व्यस्थ ज्ञानमिति । 


तथा मतिज्ञानादयोज्थात्मद्रव्यस्थ ग्रुणा इति व्यवहहियते । केवछशान यद्वर्ततेी स एवं शुद्ध आात्मास्ति 
मत्यादयो ज्ञानानि केवलावरणविद्येपिता व्यवहारा अशुद्धा लछक्ष्यन्त इति ॥ ३ ॥ 


व्याख्याथ+--जैसे इस संसारमे आत्माका केवलज्ञान गुण है, “आत्मनः” यह पष्ठी 
विभक्तिका श्रयोग सूत्रमे किया हे, अर्थात्‌ यह केबललज्ञान आत्मद्रव्यका गुग हे, इसी 
प्रकार मति ज्ञानआदि भी आत्मद्रव्यके ही ग्रुण है, ऐसा व्यबरद्ार छोकमें होता 
केवलज्ञान जो है, सो ही शुद्ध आत्मा है, केवछावरणविशिष्ट जो सति ज्ञानआदि है, वह 


व्यवद्ाररूप है, अतः अशुद्ध आत्मगुण हे ॥२॥ 
गुणो गुणी च पर्यायः पर्यायी च स्वभावकः । 
स्वभावी करकस्तद्ानेकद्रव्यानुगा विधा: ॥ ३ ॥ 
, भावाथे+--शुण, शुणी १ पर्य्याय, पर्य्यायी २ स्वभाव, स्वभावी ३ कारक 
तथा कारकवान्‌ ४ ये सब भेद एक द्रव्यकेही अनुगामी है ॥ ३॥ 
व्याख्या । गरुणो रूपादि , ग्रणी घट ९ पर्याय मुद्राकुण्डलादि, प्यागी कतकम्‌ २ स्वभावों 
ज्ञानम्‌, स्वमावी जीव. ३ कारकश्चक्रदण्डादि, कारकी कुलाल ४ अयवा ग्रुणगुणिनों १ क्रियाक्रियावन्ती 
२ जातिव्यक्ती ३ नित्यद्रव्यविशेषा चेति ४ एवं एकद्रव्यानुपरभेद्या उच्पस्ते । ते सर्वेच्प्युपनपस्पार्था 


ज्ञातव्या, । अवयवावयविनाविति । अवयवादयों हि. यथाक्रममवयनव्याद्याशता एवं तिष्ठन्तेडविनश्यन्तो 
विनष्यदवस्थास्त्वनाश्रिता एवं तिष्ठत्त इत्यादि ॥ ३ ॥ 


१०० ] श्रीमद्राजचन्द्रजेनआस्रमालायाम्‌ 


व्याख्याथ:--रूपआदि गुण हैं, घटआइदि गुणी हैं; १ मुद्रा तथा कटक, कुंडल 
आदि पर्य्याय हैं, पर्ग्यायी सुचण है; जिसमे फि-कटक, कुंडलआटि पर्याय रहते हैं, २ ज्ञान 
स्वभाव है, और उस ज्ञानस्वभावका धारक जीव म्वभावी है; ३ चक्र ( चाक) एंडआटि 
कारक हैं, और फारकवान या कारफी कुंमफ़ार (कुंभार ) है; ४ अथवा दूसरी रीतिसे 
गुण, गुणी १ क्रिया, क्रियाचान २ जाति, व्यक्ति ३ तथा नित्यद्रव्य और उनके विशेष 
ऐेसे ४ यह सब एक द्वव्यमें अनुगत भेद फ्हटे जाते हैं। और उन सब गुण शुणीआब्को 
उपनयका अर्थ जानना चाहिये। अवयवआदि यथा क्रमसे अवयवीआहिके आ्रिय 
रहते हैं, परन्तु जबतक नाम्फो प्राप्त नहीं होते तमीतक अवयव अवयवीआदि आश्रय 
आश्रयीभावसे स्थित रहते हैंै। ओर विनाअझ़ो प्राप्त होते हुये तो अनाश्रित द्वी रहते हैं ॥॥॥ 


अधासद्ध तव्यवहार निरूपयति । 
अब असद्भ तब्यवद्ारका निरूपण करते हैं । 


असद्भृतव्यवहारो द्रव्यादेरपचारतः । 
परपरिणतिश्रु प,-जन्यो भेदो नवात्मकः ॥४॥ 

भावारथथ+-द्र॒व्याद्कि उपचारसे परवस्तुके परिणमनके संसर्गसे उत्पन्न असद्भूल 
व्यवहार है; और वह नव ९ प्रकारका है ॥ ४॥ 

व्याख्या । अप्तद्ूतव्यवहार स कथ्यते य परद्वव्यस्थ परिणत्यामित्रित , अर्थाव्‌ दृत्यादेधर्मा- 
धर्मादेरपचारत उपचरणात्परपरिणतिशुं पजन्य परस्य चस्तुन॒ परिणति परिणमन तस्य झुप समगंस्‍्तेर 
जन्य परपरिणतिशु पजन्योज्सज्भू तव्यवहार कथ्यते। अन्र हि शुद्ध्फटिकृसकाशजीवमावस्य परशब्देत कर्म 
तस्य परिणति पश्चवर्णादिरौद्रात्मिका त्ृम्या शु पोजीवप्रदेश कर्मप्रदेशससगंस्तेन जन्य॑ उत्पन्न परपरिण- 
तिश्ठु पजन्यो5सदुभुतव्यवहारास्यो द्वितीयो भेद कथ्यते। से नवधा नवप्रकारो भवति। तथा, हिं -द्चव्य 
द्रव्योपचार १ ग्रुणे गुणोपचार ३२ पर्यायेपर्यायोपचार ३ द्वव्ये गुणोप्चार ४ द्ब्ये पर्यायोपन्ञार ५ 
गुुणे द्वव्योपचार ६ ग्रुणे पर्यायोपचार ७ पाये द्रव्योपचार ८ पर्याये ग्रणोपचार ९ ॥ इति सर्वोष््य- 
सद्भूतव्यवहारस्यार्थों द्रष्टन्य । अत  एवोपचार पृथरतयो न मत्रति | मुख्याभावे सति प्रयोजने निमितते 
चोपचार प्रवर्त्ते । सोईषपि सबन्धाविनामाव झुप सत्न्ध । परिणामपरिणाविसवन्ध , श्रद्धाश्रद्द यतवत्व 
ज्ञानशेपसवन्धश्न ति । भेरोपचारतया वस्तु व्यवक्तियत इति व्यवहार । गुगगुणितोद व्यतर्याययोर सजातनिनों 
स्वमावतद्वतों कारकतद्वतो क्रियातद्वतोमेंदादम्रेदक सद्भूतज्यवहार । घुद्धगुणगुणिनों शुद्धद्रव्यपर्याययो- 
भंदकथन शुद्धसदुभूतव्यवहार । तत्र उपचरितसदुभूतव्यवहार सोपाधिकरगुणगुणितोंभेंदविषय उपचरित- 
सद्भूतव्यवहारों यथा: जीवस्यथ मतिशानादयों गुणा, | निरुपाधिकगरुणगुणिनों मेंदकोध्नुपचारी सद्भूतव्यवहारों 
यथा जीवस्यथ केवलज्ञानादयो ग्रुणा ३े शुद्धगुणगुणिनोरशुद्धद्रव्यपर्याययोर्भेदकथनमशुद्धप्दूभूतव्यवहार हे 
इत्यादिप्रयोगवशाज्ज्ैयमिति ॥डे॥ 

व्याख्यार्थ:--असडद्भ तव्यवद्वार उसको कहते है, कि-जो परवस्तुके परिणामसे मिश्रित 
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रहता है; अर्थात्‌ धर्म अधरआदि जो द्रव्य हूँ; उनके उपचारसे जो परवस्तुका परिणाम 
8; उस परिणामके संसर्गसे /उत्पन्न असऊ्भ तब्यवहार कहा जाता है । यहांपर शुद्ध 
स्फटिकसणिके समान जीवभावका ग्रहण है । उस जीवभावका परवर्तु कम हैं; उसको 
परिणति प॑ंचवर्णादि रौद्रात्मिका हैं; उस पंचवर्णादि रोद्रस्वरूप परिणतिका सन्वन्ध जीव 
प्रदेशोके साथ फर्मप्रदेशोंका संसर्ग होना है, उस परपरिणतिसे ज़न्य अथात्‌ उलन्न 
असऊद्भ तब्यवद्दारनामक हितीय भेद कहा गया हें । और वह असद्भू तव्यवद्दार नो ५ 
प्रकारका हैं; जेसे द्वव्यमे द्रव्यका उपचार १ गुणमे गुणका उपचार २ पर्यायसे पर्यायका 
उएचार ३ द्रव्यसे शुणका उपचार ४ द्रव्यमे पर्योयका उपचार ५ गुणमे द्रव्यका उप- 
पार ६ गुणमे परश्यायक्‍ा उपचार ७ पणश्योयसे द्वव्यका उपचार ८ तथा पर्यायमे गुणका 
उपचार यह नो ९ सेद असद्ठ तब्यवहारके हैँ | इस प्रकार इन सब भेदोंको असद्ध त- 
व्यवहारका ही अथ समझता चाहिये। असह् तमें अन्तभाव होनेसे ही उपचार प्रथग नय 
नहीं होता ह क्योंकि-मुख्यके अभावसमे ग्रयोजन तथा निमित्तमें उपचारकी गवृत्ति होती हे । और 
वह उपचार भी एक अवधिनाभाव (व्याप्ति ) रुपसंबंध ही हू । लेसे कि-परिणासपरि- 
णामिभावसंबन्ध, श्रद्धाश्रद्ध बभावसंचन्ध, तथा ज्ञानक्लेयमावसंवन्ध । जिससे भेदके 
उपचारसे वस्तुका व्यवहार किया जाय सो व्यवह्यार है | जैसे गुण गुणीका, संघा संज्ञी 
(नाम नासी) का, स्वभाव स्वभाववानका, कारक कारकवान्‌ तथा क्रिया और क्रियावानके 
भेद रहनेपर भी जो अभेदक ह, अथात्‌ अभेद दर्शाता हे; वह सद्भ तव्यवद्दार हैँ । और 
घुद्ध शुण गुणी, तथा शुद्ध द्रव्य ओर पर्यायका जो भेदका कथन है; बह ग्रद्धसद्ध तब्यवद्दार 

। उसमें भी उपाधिसह्िित शुण गुणीके भेदविषयक जो है; वद उपचरितसद्ध तव्यवहार 
है, जंसे जीवके मति ज्लानआदि गुण दैँं। ओर उपाधिरहित ग्रुण गुणीके भेदका कथन 
फरनेवाला अनुपचरित सद्भतव्यवद्दार है, जसे ।जीवके केवलल्लानआदि गुण हैं । यहां 
पूवंमे तो जीव कमंआदि उपाविसहित है; उसका तथा उसके सति ज्ञानआदि गुणोंका 
भेद ढशोया गया 8, और अन्तके उठाहरणमे जीव कर्मादि उपाधियोंसे रहित विवक्षित 
है; अतएव उपाधिरहित जीत ग॒ुणी तथा केवछजल्लानआदि उसके गु्णोक्रा भेद अनुपच- 
रितसद्भत्त उपनयसे दर्शाया गया है | तथा शुद्ध शुण शुणी और अजश्नद्ध दृव्य पर्यायके जो 


भेदका कथन है; वद् अयुद्धमद्भु तत्यवद्वार हू ॥ इत्यादि अन्य भी प्रयोगके अनुसार 
समष्ण लेना ॥ ४॥ 

अथ नवभेदानसद् तब्यप्टास्णस्यथान्विवणोति ॥ 

अब जो समद्ूलत्यवजारसे उन्पन्न नो भेद हैं; उनका विररग ऋरने हैं । 


ट्थ्पे दव्योपचारों हि यवथापुश्गलजीवयो: । 5 
गुणे गुणोपचारश्च भावद्रव्यास्यलेश्ययो: ॥५॥ 


१०२ ] श्रीमद्राजचंन्द्रजेनशास्रमाठायाम्‌ 


भावाथे+--पुदुगलमे जीवका जो मानना है; सो तो द्रव्यमें द्वव्यका उपचार है; 
भावल्श्याके जो द्रव्यलेश्याका कथन करना है; सो शुणमे शुणका उपचार 8 ॥५॥ 

व्याल्या । हि निश्चित द्वव्ये ग्रुणपर्यायवति वस्तुनि द्वव्योपचार' । द्रव्यस्थ प्रस्तुतस्योपचार उपच*- 
रणमात्रधर्म । यथेति हृष्टान्न । श्रीजिनस्थायमे प्रुदूगनजीवयोरेक्य जीव पुद्गलूरप पुदुगछात्मक' । अगर 
जीवो5पि द्रव्यम्‌, प्रुदुगलो5पि द्र॒व्यमू, उपचारेण जीव पुदगलमव एवातद्धू तव्यवहारेण मन्या न तु 
परमार्थत । यया घ क्षीरनीरयोर््यायात्‌ । क्षीर हि. नीरमिश्रित क्षीरमेवोच्यते व्यवद्वारादेवमत्र जीवद्रव्य 
पुद्गलद्गव्योपचार ॥१॥ पुनगुंणे गुणोपवारों गुणे रूपादिके ग्रुणस्थोपचार । यथा मावलेदयाद्रव्यलेश्यवीर- 
पचार । भावलेश्या ह्यात्मगो5हूपी ग्रुणस्तस्य हि. यत्कृष्णनीछादिकयन वत्तते तद्धि पुदुगलद्रब्यजगुणस्योप- 
चारो$स्ति । अय द्यात्मग्रुणस्यथ पुदुगछगुणस्योपचारो ज्ञातव्य ॥५॥ 

व्याख्याथः--निश्चय करके द्वव्यमे अर्थात्‌ गुणपर्यायवान वस्तुमे प्रस्तुत द्वव्यका 
उपचार अथात्‌ धममान्रका आरोप करना | यथा इस शब्दसे दृष्टान्त कहते हैं । जैसे 
श्रीजिनदेवके आगममे पुदूगल और जीवकी एकता हे, अर्थात्‌ जोच पुदूगरूरूप है। यहां 
जीव भी द्रव्य हें, और पुदूगल भो द्रव्य है; इसलिये उपचारसे जीव पुदूगलूमय ही है, ऐसा 
असद्धू तव्यवहारसे साना जाता है, न कि-परमाथ्थेसे । यद्धांपर जीवको पुदूगलरूपता क्षीर 
नीरके न्यायसे हे, अर्थात्‌ व्यवदह्याससे जलूमिश्रित भो दुग्ध दुग्व ही कद्दा जाता है, इसो 
प्रकार यद्दा भी जीवद्रव्यमे पुदूगछ द्रव्यका उपचार ( आरोप ) है, तात्पये यह कि-जंढ 
दुग्धमे मिलकर दुग्धाकार हो जाता है, और दुग्धके भ्रहणसे ही उसका ग्रहण होता है; 
ऐसे ही पुदूगढमें मिलमेसे जीव भी पुदूगछाकार समझा जाता है । और ग्रुण जो रूपआदि 
हैं, उनमे गुणका ही आरोप करना सो गुणमे गुगका उपचार हे । जेसे भावलेश्यामे द्रव्य 
लेश्याका उपचार होता है। भावार्थ-भावलेश्या जो है, वह आत्माका अरूरी गुण है| 
उस आत्माके भावलेश्यानामक रूपरहित गुणको कृष्ण, नीछ इत्यादिखयसे कहते हैं। ओर 
वह कृष्ण, नीछआदिरूप जो कथन है, सो पुदुगलपे उत्न्न हुए गुणका उपचार हे । इसको 
आत्माके गुणके पुदूगछके गुणक्ा उपचार जानना चाहिये । क़्योक्ति-भावडेश्या तो आत्माका 
अरूपी गुण हे, और कृष्ण नीरआदि पुदूगछके गुण है ॥५॥ 
-... पर्याये किल पर्यायोपचारश्च यथाभवेत्‌ । 
स्कन्धा यथात्मद्रव्यस्य गजवाजिसुखाः समे ॥६॥ दर 

भावार्थः--पर्यायमें प्यौयका उपचार करना यह असद्भ तत्यवहारका ढृतीय भेद हैं 

जैसे आत्मद्रव्यपयोयके तुल्य गज तथा अश्यआदि पर्योयस्कध होते हैं ॥६॥ 


व्याख्या । पर्याये पर्यायविषये नरत्वादिके पर्यायस्य तदादिकस्यैचोपचार । यथात्मद्रव्य: 
मर्यायस्य गजवाजिमुखा पर्यायस्कन्धा उपचारादात्द्रव्यस्य... समानजातीयद्रव्यपर्यायास्तेवाँ 
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स्‍्कन्धा कथ्यन्ते । ते; चात्मपर्यायस्थोपरि पुदुगलूपर्यायस्योपचरणात्स्करधा व्यपदिश्यन्ते व्यवहारात्‌ ॥ ६ ॥ 


व्यास्याथ+--पर्यायमें अर्थात्‌ आत्मद्रव्यके सलुष्यआदि पर्यायमें भ॑नुष्यआदि 
पर्यायका ही उपचार जो है, वह पर्योयमे पर्यायका उपचार कहलाता है | जेसे आत्म- 
दृव्यपयाीयके हस्ती ( हाथी ) अग्वय ( घोडा ) आदि पयायस्कन्ध डउपचारसे आत्माके 
समानजातीय ( तुल्य ) जो द्रव्य पर्याय है, उनके स्कन्‍्ध ( प्रदेश ) कहे जाते हैं । और 
बह आत्माके पर्यायके ऊपर पुट्गछके पर्यायका उपचार करनेसे व्यवहारकी अपेक्षासे स्कन्ध- 
रूपसे व्यपदेशित होते हैं; । 

अथ द्रव्यमे गुणोपचार । 

अब द्रव्यमे गुणका उपचार दिखाते है । 


द्रव्पे गुणोपचारश्च गौरोहहमिति द्रव्यके । 
पर्यायस्योपचारश्र हाहं देहीति निर्णयः ॥७॥॥ 


भावाथ+--और मै गौर हू यह तो आत्मद्वव्यमे शुणका उपचार हैं, तथा मै देददी 
हू यह आत्माद्वव्यमे पर्यायका उपचार है ॥ ७॥ 


व्याख्या । यथाह गौर इति ब्र्‌वतामहमित्यात्मद्रव्यमू, तत्र गौर इति पुदुगलूस्योज्ज्वलूताख्यो 


गुण उपचरित ।४। अथ द्रव्ये पर्यायोपचार। । अथवा “अभह देहीति निर्णय” इत्यत्राहमित्यात्मद्रव्यम,, 
तन्नात्मद्रव्यविषये. देहीवि देहमस्यास्तीति देही । वेहमिति पुदुगलद्रव्यस्थ समानणातीयद्रव्यपर्याय 


उपचरित ॥५॥ ॥७॥ 

व्यास्याथ:--जसे मै गौरवण हूँ ऐसा कहनेवाछोकेलिये यहांपर “अहम्‌” यह आत्म- 
द्रव्य है, उसमे गोर इस पुदूगलके उज्ज्वछ नाम गुणका उपचार किया गया हे । अब 
द्तव्यमे पर्योयके उपचारका उदाहरण कहते है ।--जेसे कि मै देही हू अथौत्‌ मै शरीरवान हूं 
ऐसा निर्णय करना यहा “अहं देही” (मे देहवाछा हू) इस वाक्यमे “अहम” पदसे आत्मद्रव्य 
विवक्षित हे, उस आत्मारूप द्वव्यमे देही अथोत्‌ जिसके देह हे, तो देह सहित होना यह 
पुद्गलद्गव्यके पयोयका उपचार हुआ है ॥आ। ह 

गुणे द्रव्योपचारश्व पर्यायिष्पि तथेव च | 

| # - , गोर आत्मा देहमात्मा हष्टान्तो हि क्रमात्तयोः ॥८॥ 


भावाथे+--शुणमें द्वव्यका उपचार यह षष्ठ और पर्यायमें शुणका उपचार यह 
सप्तम असडद्भ तव्यवहार उपनयके भेद हैं । “आत्मा गौर है” यह षष्ठ नयका और देह 
आत्सा है, यह सप्तमका ऋमसे दृष्टान्त हे ॥८॥ 
व्याख्या + ग्रुणे द्रव्योपचारभ तथा पर्याय ग्रुणोपचारश्रव द्वावुपनयासद्भूतव्यवहारस्य 
भेदी । अथ तयोरेवानुक्तमण हृथान्तोी | यथा ” भय गौरों 'हदयते स चात्मा ” अन्र गौर 
मुदिश्यात्मनो विधान  क्रियते *« यत्तदिह » , गोौरताछेपपुदुगछगरुणोपय्यात्मिद्रव्यस्योपचारपठन-- 


्क 
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मितति। पर्योयि द्रव्योपचारों यथा "देहमित्यात्मो” अन ,हि देहेमिति देंहाकारपरिणताना पुदुर्गंलाना पर्ययिंपु 
विषयभूतेषु चात्मद्रव्यस्योपचार कृत । देहमेवात्मा देहरूपपुद्गलपर्यायविवष आत्मद्रव्यस्थापीद्गलिकस्पो- 
पचार. कृत इति सप्तमों भेद । “अतति सातत्येन गच्छति तास्तास्पर्यायानित्यात्मा” अब पर्यायाणा, 
द्रब्मभावभेदिताना गमनप्रयोगो यचपीष्टस्तथाप्यत्तद्ध तव्यवहारविवक्षाबलेनोपचारघपर्मस्थत़ प्राधान्याह्रहि 
पर्यायावलम्बनेन कर्ंजशुमाशुभपुदुगलपरिणतगौराख्यवर्णोईपि लक्षित आत्मा माप्तते तदा गौर मासेतिं 
प्रतीतिर्जायते । अन्यथात्मन शुद्धस्थाकर्मण कुतों गोरत्वध्वनिरत एवोपचारबर्म देहमात्मेत्यत्र त्वौदारिकादि 
पुदुगलप्रणीत देहमौदयिकेनाश्रित आत्मा उपलम्पते तदा देहमात्मेत्युपचारघ्वनि ॥ ८॥ 

व्याख्या4+--शुणसे द्वृव्यका उपचार, और पर्यायमें द्वव्यका उपचार यह दोनों ऋमसे 
षष्ठ तथा सप्तम असद्भू तव्यवहार उपनयके भेद हैं, अब इन दोनोंके क्रमसे उदाहरण यह 
है। जेसे “यह जो गौर देखनेमे आता हे, वह आत्मा ही ह” इस वाक्यमें गौरकों 
उद्देय करके आत्मारूप द्वव्यका जो विधान किया जाता हैं, वह गोरतारूप पुदूगढ 
द्रल्यके गुणके ऊपर आत्मद्रत्यका उपचारपठन हैँ । अब पय्यायमे द्वव्यका उपचार जैसे 
यह देह आत्मा हे, इस वोर्क्यमे “देहम्‌” देह आत्मा हे, ऐसा कहनेमें विंषयभूत जो 
देहके आकार पुद्गछोंके पर्याय है, उनमे आत्मद्रव्यका उपचार किया गया हे, भावार्थ 
देह दी आत्मा हे, यहा देहरूप पुदूगछ पर्यायके बरिंययमे अपोद्गलिक अर्थात्‌ पुदूगलभिन्न जो 
आत्मद्वव्य हैं, उसका उपचार किया ' गया है, ऐसा पर्यायमे द्रव्यका उपचाररूप सप्तम 
भेद है ।७ अब आत्मा शब्द निरन्तरगमनाथक अत्‌ धातुसे मन्‌ प्रत्यय लगानेसे 
बनता है, इसलिये उन २ पर्यायोमे जो निरन्तर गसन करे वह आत्मा है। यहापर 
द्रव्यंयावसे भेदको_ प्राप्त पर्योयोका यद्यपि गमनंरूपसे प्रयोग इष्ट है, तथापि अप्द्धू त॑ 
व्यवहार उपर्नयकी विवक्षाके बलसे उपचार धमको हो प्रधानंता है, इसलिये बाह्मदिश 
में पर्योयोंका अवलूम्बन करनेसे कर्मोसे उत्पन्न शुभ तथा अशुभ पुदु्गलोंके परिणांमरूप जो 
गोर ( उज्ज्वर्ल ) नामा वर्ण है; वह भी देखा हुआ जब आत्मा अभंसता हैं, तंब' यह 
गोर आत्मा है, ऐसी अतीति उत्पन्न होती हे, अन्यथा परमाथमे शुद्ध तथा कमेरहित 
आत्माके गौरपनेका कथन कहासे हो सकता हे। इसीलिये उपचार घर्म हे। और 
“देहमात्मा” देह आत्मा है, यहापर औदारिकआदि शरीरसम्बन्धी पुदुगलोंसे शरीरकी 
ओऔदयिकभावसे आश्रित आत्मा प्राप्त होता है, तब यंह देह आत्मा है; ऐसे उपचारकी 
ध्वनि:होती हे ॥८॥ ., ४ 

अयाष्टमंभेदोत्कीननमाह । 5; हु 

अब अष्टम भेदका निरूपण करते है। 

गुणे पर्यायचारश्व सतिज्ञानं यथा तनुः । 
पर्याये गुणचारो5पि शरीरं सतिरिष्यते ॥६॥ 


4 लॉ 


द्रव्यातयोगत्कणा [ १०५ 


भावा्थ+--शुणमें पर्यायका उपचार जेसे मतिज्ञान शरीर 'है, तथा पर्यायमें गुणका 
उपचार जसे शरीर 'मतिज्ञान है ॥९॥ 


व्याख्या | गुणे पर्यायोपचार पर्यायचार इत्युपदारों वाच्यो भीमो भीमसेन इति वत्‌ । यथा मतिज्ञान 
तदेव शरीर शरीरजन्य वर्त्तते तत. कारणादत्र मतिज्ञानरूपात्मकगुणविषये शरीरखूपपुद्गलपर्यायस्योपचार 
कृत ।८। अथ नवमभेदोत्कीर्तनमाह । पर्याये गुणोपचार । यथा हि पूर्वप्रयोगजमन्यथा क़ियते । यत शरीर 
तदेव मत्तिज्ञानर्पो गुणोइस्ति । अन्न हि. शरीररूपपर्यायविषये मतिज्ञानरूपाख्यस्थ ग्रृणस्योपचार क्रियते । 
शरीरमिति पर्यायस्तस्मिन्विषये. मतिज्ञानाख्यों गुणस्तस्य चोयचार कछुत । अन्न चाप्टमनवमविकल्पयो 
समविषमकरणेनोपचारो विहितस्तत्रापि सहभाविनों गुणा, क्रममाविन पर्याया, । सहमावित्व च॒ द्वव्येण 
क्रममावित्वमपि द्रव्येणेव शेयमतों द्वव्यस्थैेव “गुणा, पर्याया अपि द्रव्यस्येच । गूणपर्याययों पर्यायगृणयोश्र 
परस्परमुपचा रव्यवहार "कृत । यत्रोपचारस्तत्र निदर्शनमात्रमेव विसहृशधमित्वेन धर्मारोपवत्‌ । किच्च मति- 
शानमात्मन कश्निदुद्धट्तों गुण । शरीरे व पुद्गलद्रव्यस्थ समवायिकारणम_ । यथा मृत्पिण्डे घटस्य 
समवायिकारणमितिवतु । एवं सत्युपचारों जायते परेण परस्योपचारात्‌ स्वेन स्वेनोपचारापम्भव । यथा 
मृत्पिण्डस्य घटेन, तन्तूना पटेनेत्येवमसद्भ तव्यवहारों नवधोपदिष्ट । उपचारबलेन नवधोपचारा कृता ॥6॥ 


व्यास्याथ+--यहां ग़ुणमे पर्यायका चार “शुणे पर्य्यायचारः” इस पदसे पर्य्यायके 
उपचारसे तातपयेँ है, जेसे भीम और भीमसेन दोनोंसे एक ही अर्थ होता है, अर्थात्‌ जैसे 
भीमके कथनमें भीससेनका बोध होता हे, ऐसे दी यहा भी चार-इस कथनसे उपचार 
-अर्थसे-तात्पयें है, गुणमें पर्यायके उपचारका उदाहरण जेसे जो मतिज्ञान है, बही शरीर 
है; अथोत्‌ शरीरजन्य है; इसलिये यहा भमतिल्नानरूप गुणके विषयमें शरीररूप पुदूगल 
पयौोयका उरचार किया गया है ।८ अब नवम भेदका कथन करते है; पर्यायमें गुणका 
उपचार जेसे पूर्व प्रयोग जो मतिज्ञान है; वही शरीर है; इसको विपरीत कर देनेसे जो शरौर 
है, वही मतिज्ञानरूप गुण हे | यहा शरीररूप पर्यायके -विषयमे मतिज्ञानरूप शुणक्रा उप- 
चार है | क्योकि--शरीर तो पर्याय है, उस शरीरके विषयमें सतिज्ञाननामक गुणका उप- 
चार किया गया है । इन अष्टस, नवस, असद्भतव्यवद्दारटपनयके भेद्ोमें सम विषम कर- 
नेसे उपचार कियागया है। इनमें भी सहभावी जो है, वह गुण हैं, ओर जो क्रमभावो है, वह 
पर्याय है। और सहसावित्व अर्थात्‌ साथ होना भी द्रव्यसे ही है, वथा क्रमभावित्व अर्थात्‌ 
कमसे होना यद्द भी द्रव्यसे हो है, इस कारण द्र॒व्यके दी शुण हैं,'और द्व्यके ही पर्याय हैं। 
'शुण तथा पर्यायका और पर्याय तथा गरुणका परस्पर उपचार व्यवहार किया गया है ; जिसमें 
जिसका उपचार हाता है, उसमे उसका विसहृशधर्मीके धर्मके आरोपके सहश दृष्टान्तमान्र 
दशोया जाता है। और मतिज्ञान जो है, वह आत्माका कोई उत्पन्न हुआ गुण है, तथा शरीर 
१ 
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पुदूगछ द्रव्यका समवायीकारण है । जेसे मत्तिकाके पिण्डमें घटकी समवायीकारणता हे, 
ओर ऐसी दशा होनेपर ही उपचार होता हे, क्‍्योंकि-परके साथ परका उपचार द्वोता ६, 
ओर स्वके साथ स्व (निज) का उपचार नहीं हो सकता हे । जेसे मृत्पिण्डका घटके साथ 
तथा तंतुबोंका पटके साथ उपचार नहीं होता । इस रीतिसे असद्न तव्यवहार नव ९ 
प्रकारसे निरुपण कियागया। अर्थात्‌ उपचारके घलसे उपचार भी नव ५ प्रकारके ही 
किये गये ॥९॥ 

अथ तर्यवासदभूतव्यवहारस्यथ भेद्रय कथ्यते । 

अब उसी असद्ढ,तब्यवद्दारके तीन भेद कहते हैं । 


असद्भृतव्यवहार एवमेव त्रिधा भवेत्‌ । 
तन्नाद्यो निजया जात्याप्यणुश्नृ रिप्रदेशयुक्‌ ॥१०॥॥ 


भावार्थ.- असह्भू तव्यवह्यार पूरे कथित प्रकारसे द्वी तीन प्रकारका द्वोता है, उनमे 
आदि भेदका उदाहरण जेसे निज जातिसे परमाणु अनेक प्रदेशोका धारक है ॥९०। 

व्याख्या । अस्ृदृभूतव्यवहार एवं पुर्वेक्तिरीत्यैत्र त्रिधा मिप्रकारों भवेत्‌ । तत्र त्रिपु भेदेष्वाद्यो 
भेदो यथा परमाणु बहुप्रदेशी कथ्यते | कथ तहिं-परमाणुस्तु निरवयवोहतो निरवयवस्य सप्रदेशत्व नाहिति 
तथापि बहुप्रदेशाना सापग्रिकी जाति परमाणोरस्ति | यथा हि दृथणुक्ृत्यणुकादिस्कन्धवत्‌ ॥१०॥ 

व्यास्याथ+--असद्भू तव्यवहार पूर्व कथित प्रकार से ही तीन श्रकारका द्वोता है, उन 
तीनों भेदोंमिसे प्रथम भेदका उदाहरण यह है, कि-जेसे परमाणु बहुप्रदेशमुक्त कहा जाता 
है । अब परमाणु अनेक देशभागी है, यह कथन कैसे संगत हो सकता है, क्योंकि-पर- 
माणु तो निरवयव ( अवयवरदित ) पदा्थे है, इसलिये यद्यपि निरवयवको सम्रदेशता 
(प्रदेशसह्दितपना) ही नहीं है, तथापि बहुप्रदेशोंकी सासभमिंकी अर्थात्‌ संसर्गसिद्ध परमाणुके 
हैं, जेसे दो अणुवोंका स्कन्ध, तीन अणुबोंका स्कन्घ इत्यादि ॥ १०॥ 

अथ द्वितीयों भेदश्न । 

अब असडद्भ तव्यवहारके द्वितीय भेदका भी कथन करते हैं । 


विजात्याषि स ऐवान्सा यथा मृत्तिमती सतिः । 
सूर्तिमद्धिरपि द्रव्यैनिष्पक्ता चोपचारतः ॥११॥ 
भावार्थ--विजातिसे भी चद्दी असद्भू तव्यव्र्वार प्रवृत्त होता है, जेसे मूर्तिमार 
द्रव्योंके उपचारसे मतिजान॑ मूर्तिमान्‌ सिद्ध होता हे, अर्थात्‌ “मूत्रिमूर्तिमती” ऐसा व्यवहार 
इृष्ट है, यद्द अन्य अर्थात्‌ द्वितीय असद्भूत व्यवद्दार है ॥ ११॥ 
व्यास्या । यथा स सवासदभूनों विजात्या वर्तते। यथा वा मृत्तिमती मति । मतिश्ञति 
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मूर्त कथित तत्‌॒मूर्च्विषपोकमनस्कारादिकेम्प उत्पत्त तस्मरास्मूर्त वस्नुतस्तु मतिव्वानमात्मगुगस्तस्प 
घापौग्दलिकस्य मुत्तिमत्पुद्यलगुणोपचार फुत । स तु विजात्या असद्भतव्यवहार ॥१श॥ 


व्याख्याथ*:--जैसे चही असद्भू तब्यवहार विजाति अर्थात्‌ अन्यजातिसे भी है । जेसे 
मति मूर्तिसतो है, अर्थात्‌ सतिज्ञान मूर्त्त ( आकारसंयुक्त ) कहा गया है। वह मूत्ते 
विषय छोक तथा सनस्कारआदिसे उत्पन्न हुआ है; इस कारण मूत्ते है। यथाथमें तो 
मतिज्ञान आत्माका गुण है, अतः वह अपौद्गलछिक है, अर्थात्‌ पुदूगछसे उत्पन्न हुआ नहीं 
है; उस अपोदूगलिक मतिज्ञानके मू्तिमान्‌ पुदुगझुगुणक्ा उपचार किया गया हे, ओर यह 
उपचार चेतन धर्मसे विजातीय मूत्तिमान्‌ पुदूगछ गुण हे, इस कारण विजातिसे असद्ठत- 
व्यवहार है ॥ ११॥ 

अथ तृतीयमाह । 


अब असड्भू तव्यवह्ारका तृतीय भेद कहते है 


स्वजात्या च॒ विजात्यापि, असद्भृतस्तृतीयकः । 
जीवाजीवमयं ज्ञानं व्यवहाराद्रथोदितस्‌ ॥१२॥ 


भावाथ+--स्वजातिसे तथा विजातिसे ठृतीय असदूभूतव्यवहार प्रवृत्त होता है । 
जेसे व्यवहारसे जीव तथा अजीवमय ज्ञान कहा गया है॥ १२॥ > 


व्याख्या । स एवं पुनरसद्भुृतव्यवहार स्वजात्या विजात्या चर सम्बन्धित कथित । यथा जीवा- 
जीवविषय मति ज्ञान । अन्न हि जीवो मतिज्ञानस्थ स्वजातिरस्त्तवात्मनों ज्ञानमयत्वात्‌, अजीवों मतिज्ञानस्प 
विजातिरस्ति । यद्यपि मतिज्ञानस्थ विजातिरस्ति । यद्यपि मतिज्ञानादिविषयीभूतघटोध्यमिति ज्ञानम्‌ । 
तथापि विजातिज॑डचेतनसबन्धात्‌ । अनयोजिव्रयोत्रिपय-विषयिमावनामा उपचरितसम्धन्योपस्ति । से हि्‌ 
ध्वजातिविनात्यतदुभूतव्यवहा रोडतश्ति तद्भानमेव जैयम्‌ । स्वजात्यशे क्रिन्नाय सद॒भूत इति चेह्विजात्यशे 
विषयतासवन्धस्योप चरितस्थैवानुमवादिति ग्रहाणेति । व्यवह्राद्ययोदित तथा विचारयेति पद्मार्थ ॥ ध्शा 


व्याख्याथं:--स्व ( निज ) जाति तथा विज्ञाति ( परजाति ) से संबन्धयुक्त होनेसे 
ठुतीय असडद्भू तव्यवद्दार कहा गया है। जसे “मतिज्ञान जोध अज्ञोव विषयक है, इस 
वाक्यमे जीव तो सतिज्ञानका स्वजाति हे, क्योकि-आत्मा ज्ञानस्वरूप ही है । और अजोब 
मतिज्ञानका विजाति है. । यद्यपि “अय॑े घट,” यह घट है, यह ज्ञान मतिज्ञानआदिका 
विपयभूत है, तथापि यह विजाति है, क्योकि-इस ज्ञानमे जड तथा चेतनका सम्बन्ध है। 
इन जीव तथा अजीवका विषयविषयोभावनामक उपचरित सबन्ध है, ओर वही 
सजातिविजातिसंबन्धी असद्भ तब्यवह्दार है। इसलिये असद्भू तका ही भान होता है, 
ऐसा समझना चाहिये । यदि ऐसा कहो कि-स्वजात्यंशमे यह सद्धूत क्यो नहीं ? तो यह 
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शंका नहीं कर सकते क्योंकि--विजातीय अंश ( जडता अंश ) से विपयता संवन्धसे, 
डपचरितका ही अज्ञुभव होंता 6, ऐसा अंगीकार करो, अथीत व्यवह्दारसे जेसा कह्दागया 
हे, वेसा विचारों यह क्लोकका अथ्थ ह ॥१श॥। 


अथोपच रितासद्ध तस्य लक्षणमाह । 
अब उपचरितअसद्भू तव्यवह्ारनामक तृतीय उपनयका लक्षण कहते हूं 


यश्न केनोपचारेणोपचारों हि विधीयते । 
सस्पादुपचरित/चसद्भू तव्यवहारकः ॥१३॥ 


भाषार्थ:--जो एक उपचारके द्वारा दूसरे उपचारका विवान किया जाता है, वह 
उपचरितअसद्भू तव्यवहार कहा जाता है. ॥ १३॥ 


व्यास्या । यश्व पुनरेकेनोपचारेण कृत्वा द्वितीय उपचारो विधीयते । स हृापचरितोपचरितों 
जात उपचारिताप्तदभूतव्यवहार इति नाम रूमते । इत्यर्य ॥ १३ ॥ 


व्याख्यार्थ---जों कि-एक प्रकारसे उपचार करके पुनः हिंतीय उपचारका विधान 
किया जाता है, वह उपचरितोपचरित हो गया अर्थात्‌ उसका उपचार होगया । वह 
उपचरित है, आढदिमि जिसके ऐसा असद्भ तव्यवहार अर्थात्‌ उपचरितअसद्भ तव्यवद्ार नामको 
प्राप्त होता है । यही सूत्रका ताल्पर्य्य है ॥ १३ ॥ 

अधथोदाहरणमाह । 

अब इसका उदाहरण कहते हैं. । 


स्वजात्या त विजानीत योएहं पुन्नादिरस्मि वे । 
पुत्नसित्र॒कलत्राद्या सदीया निखिला इसे ॥१४॥ 


भावाथ+--ठुम स्वजातिसे उपचरित असद्भूतव्यवहार उसको जानो कि-जो मै 
निश्चयसे पुत्रआदि हू, और यह सब पुत्र, मित्र, स्त्रीआदि मेरे है, ऐसा मानता हे ॥ १४ ॥ 


व्यास्या । तमुपचरितासज्भू त स्वजात्या निजशइतयोपचरितस वन्धेवासद्धभ तत्यवहार जानीत ॥ 
सबन्धकल्पन यथा “अहम पुत्रादि” अहमित्यात्मपर्याय , प्रत्रादिरिति परपर्याथ, भह पुत्रादिरिति सम्बन्ब- 
कल्पनम_ । पुन॒पुत्रमित्र॒कलताद्या निश्चिका इसे मदीया सवन्धिन अन्र “अह मा चेत्यादि कंधे 
पुश्रादिषु तद्धयुपचरितेनोपचरितम, । तत्कथ-पुत्रादयो ह्ात्ममो भेदा स्ववीयंपरिणामत्वादमेदसम्वन्ध 
परम्पराहेतुतयोपचारित । प्रुत्रादयस्तु घरीरात्मकपर्यायहपेण  स्वजाति , परन्तु कल्पनमात्रम | ने चेदेव 
तहिं स्वशरीरसबन्धयोजनया सम्बन्ध कथित पुत्रादीना, तथैव मत्कुणादीनामपि पुत्रव्यवहार' कथ में 
कथित इति ॥ १४॥ 


व्याख्याथं:-स्वजञातिसे अर्थात्‌ निञरशक्तिप्ते उपचरित सवन्धसे उस असड्भ तब्यव- 
हारको जानो, संबन्धको कल्पनाक्ा उदाहरण जैसे “अह्द पुत्रादिः” पुत्र आदि मैं ददीह । 
थहांपर अहम्‌ यह आत्माका प्योथ हे, और पुत्रादि यदद परवय्योय है, और “अह. 
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पुत्रादि/ मै दी. पुत्रआदि हू, यह. संबन्ध कल्पना है। पुनः यह पुत्र, सिन्र; स्रीआदि 
सब मेरे है; अर्थात्‌ यह सब मेरेसे ही संबन्ध रखनेवाले ( मेरे संबन्धी )है, अब यहां पुत्र 
आढिकि विषयमें “ अहम्‌ ” मै और ५मम” मेरे यह जो कथन है; सो उपचरितसे उप- 
पवार किया गया है, सो कैसे कि-निज्ञ वीके परिणाम होनेसे पुनत्नआदि अपने आत्माके 
ही भेद है, इसलिये पुत्रादिमं भेद्र होते हुय भी परंपराके हेतुसे अभ्ेद संबन्धका 
उपचार कियागया और पुत्रादि निजशरीरकी पर्यायरूपतासे तो अपनी जाति हे, परन्तु 
कल्पनामान्रसे ही मैं तथा मेरे यह व्यवहार होता हे, यदि ऐसा न हो (यदि पुत्राविमिं अपना 
अंशसानना कल्पना मात्र न हो) तो अपने शरीरकी योजनासे जो पुन्नादिकका सम्बन्ध 
कहा गया है, उसी श्रकार मत्कुण (खटसल ) आदिसे भी शरीरका संवन्ध है, उनमें 
पुत्राठि व्यवहारका कथन क्यो नहीं करते ॥ १४॥ 


अथ विजात्याप्तदुभुतव्यवहार 
अब विजातिसे असद्भलव्यवहारका निरूपण करते दै। 


विजात्या किल तं वित्थ योछहं वचद्धादिरदृभुतः । 
वस्चादीनि सर्मतानि वप्रदेशादयों द्विधा ॥ १५ ४ 


भावाथ*:--उसको विजातिसे उपचरित असडद्भ तव्यवहार जानो कि-जो मैं वस्य 
आदि हैँ, और वस्नआढि मेरे है; ऐसा मानता है, तथा वश्र ( पवेतोपर क्रीडाका स्थान ) 
प्रदेशआदि मै हू, तथा वप्न प्रदेशआदि मेरे है, इत्यादि मानता है, सो स्वजातिबि- 
जात्युपचरितासदूभूतव्यवहार है ॥ १५॥ 


व्याख्या । विजात्युपचरितासदभूतव्यवहार प्रकटयति । किल इति सत्ये, तमसइभूतव्यवहार 
विजात्योपचरित विजानीत । यश्वाह्‌ वस्थादि, अहमिति सम्बन्धिवचन वस्त्रादिरितिसम्बन्धवचनमह 
वस्त्राविरित्युपचरितम्‌ । सर्वोष्पि व्यतिकरोध्सदुभूतव्यवहार सम्बन्धसस्बन्धिकल्पनत्वातवु । अथ चंतानि 
वस्त्रादीनि मम सन्ति “अन्न हि वस्त्रादीनि पुदुगलपर्यायाणि ममेति सम्बन्धधोजनया भोज्यमोजकमोयमोगि- 
कोपचारकल्पनमात्रपराणि भवन्तीतति निष्कर्ष । अन्यथा वल्कलादीना वानेयाना पुद्गलाना शरीराच्छादन-- 
समर्थानामपि मम वस्त्राणीत्युपचारमम्बन्धकल्पन कथ न कथ्यते । वस्त्रादोनि हि विजातिषु स्वमम्धन्धो-- 
पचरितानि सन्‍्तीति भाव । पुन वप्रदेशादयो ह्विघेति” वपध्रादिरहम, वप्रदेशादयो समेति कथयत्ता 
स्वजातिविजा त्युपचरितासद्भूतव्यवहारों मवेत्‌ । कथ वप्रदेशादयो हि जीवाजीवात्मकोमयस्तमुदायरूपाः 
सन्ति ॥ १५॥ 


व्याख्याथेड+--विजातिसे उपचरित असदुयूतव्यवद्वारको प्रकट करते हैं.। सून्नमें 
जो “क्िल” पद्‌ है, वह सत्य अथंका वाचक हे, इसलिये सत्य प्रकारसे उसको विजा- 
तिसे उपचरित असदूभूतव्यवह्दार जानो | जो अह्ं चल्चादि' मैं बश्आईि हैँ, यहाँ 
पर अहँ यह जो पद है, वह संवन्वीका बाचक है, ओर वसा दि यद सम्बंध वाचक 
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है, और वस्तआदि मैं हूँ यह उपचारसे कथन हे, अर्थात्‌ वस्नाब्मिं मत्त्व ( आत्मत्व ) 
उपचारसे माना गया है) सम्बंध तथा सम्बन्धीकी कल्पना होनेसे यह सब व्यतिकर 
( जडमे आत्मबुद्धि तथा आत्मामे चद्धादि उछटा छान ) असदूभूतव्यवहारका विषय है; 
और यह वस्तआदि सब मेरे है, यहापर वस्रआदि पुदूगछ पर्याय हैं, उनमें मेरे हैं; 
इस सस्बन्धकी योजनासे भोज्य भोजक वा भोग भोगीके उपचारकी कल्पना मात्रमे 
तत्पर है, अथीत्‌ चखस्रआदि भोज्य हैँ, और आत्मा उनका भोग करनेवाछा है, इस 
कल्पनाके विधायक है। यदि ऐसा न हो तो वृक्षोंके बल्कछ (छाल ) वा उनके अन्य 
पत्रादि जो शरीरके आच्छादनमे समर्थ हैं, तो भी उनमे ये मेरे वस्र हैं, अथवा ये में हूँ 
इत्यादि उपचार सबन्वकी कल्पना क्‍यों नहीं कहते। अतः ज्ञिन वस्चॉमें भोज्य भोजक 
भाव है, वह ही वस्ञआदि विजातीय आत्माआदिमे निज संवन्श्से उपचरित हैं, यह 
तात्पर्य है । अब बप्रदेशादयों द्विवा' इस वाक्यकी व्याख्या करते हैं। वश्नआदि मैं 
हूँ और वष्रआदि देश मेरे हैं, ऐसा कददने बालोंको स्वज्ञावीय तथा विजातीय उपचारसे 
असदूभूतव्यवहार हे, क्‍योंकि-वप्र, देशआदि जीव तथा अजोब इन दोनोंके समुदाय- 
रूप है ॥ ९५॥ 
अथ सक्षेपमाह । 


अब संक्षेपसे नय तथा उपनयक्रे विपयका उपसंहार करते हैं । 


इत्थं समे चोपनयाः प्रदिष्ठाः स्पाह्मादसुद्रोपनिषत्स्वरूपाः । 
विज्ञाय ताच शुद्धधियः श्रयतां जिनक्रमाम्भोजयुगं महीयः ॥१६॥ 
भावाथ--इस रीतिसे स्याह्मादशैलोके रहस्यभूत नग्र तथा उपनय दोनोंका 
समानरूपसे उपदेश किया है, शुद्धवुद्धिकि धारक उनको जात कर स्वपूजनीय जिन 
भगवानके चरणकमलका आश्रय हें ॥ १६॥ 
व्याख्या । इत्यमनया दिशा समे नयाश्व पुन उपनया प्रदिष्ठा कथिता । कोहथशास्ते स्याद्वादस्य 
श्रीजिनागमस्य या सुद्रा शैली तस्यां उपनिष्रत्स्यहपा रहस्यकूथा सल्ति। तादु सत्राविरि विज्ञाण जाता 
घुद्धघिय निर्मेलबुद्धव श्रयन्तामज्जीकुवता कि जिनक्रमाम्मोजयुग वीतरागचरणकपल श्रयन्तामित्यरय ॥१६॥ 
एति श्रीकृतिमोजसागरविनिभिताया द्रव्यानुपोगतकगाया सतप्तमोउत्याथ ॥७॥ 
व्याख्याथ:--इस पूर्बोक्त दिशासे अर्थात्‌ पूवेंकथित रीतिके अनुसार समानरूपसे 
नय तथा उपनय दोनोंका निरूपण किया है, वह नय तथा उपनय केसे हैं, कि-श्रीजि- 
नदेव प्रणीत स्याह्मादकी जो मुद्रा अथौत्‌ शैली है, उसके रहस्य (सार) भूत हैं, इस 
हेतुसे निर्मेलबुद्धि जन उन सब नय तथा उपनयोक्रों भेव्‌ प्रभेद्सह्ित जानकर सर्व पूर्ज- 
नीय श्रीजन भगवानके चरणकमर्ॉँका आश्रय ग्रहण करे यही सूत्रका तालये है ॥ १६॥ 


इति श्रीआचार्योपाधिघारक प० ठाकुरप्रसादप्रणीतमाषाटीकासमछद्झुताया 
द्रव्यानुयोगतकंणाव्याख्याया सप्तमोध्ष्याय ॥ ७ ॥ 


द्रग्याजुयागतकणा ९६% 


अधाष्टमाध्याय विवृणोति । 
अब अष्टम अध्यायका विवरण करते है। 


निश्चयव्यवहारों हि हो च॑ घुलूनयों स्पृतों । 
निश्चयों द्विविधस्तत्र शुद्धाशुद्धविभिदतः ॥ १ ॥॥ 


भावाथ+--निमश्चय तथा व्यवहार यह दो ही मूछ नय है, इनमे शुद्ध अशुद्धके 
भेदसे निमश्चयनय दो प्रकारका हे, अर्थात्‌ शुद्धनिश्चवयनय, ओर अशुद्धनिश्चयनय, यह 
निश्चयनयके दो भेद है. ॥ १॥ 


व्याख्या । हि निश्चितमध्यात्ममापाया मूलनयौं हो स्मृती तो च॑ निश्चयव्यवहारी निश्चिनोति 
तत्त्ममिति निश्चय १ व्यवहियत इति व्यवहार २ तत्रापि निश्चयनामा द्विविधो हिप्रकार । एक. 
षुद्धनिश्चयनय , द्वित्तीयोडशुद्धनिश्चयनय । एव द्विप्रकारो शेय ॥ १॥ 


व्याख्याथ--सूत्रमें जो 'हि' शब्द है, उसका अर्थ निम्धय है, इसलिये निम्चय 
रूपसे अध्यात्ममापाके अनुसार मूलभूत नय निम्चधय तथा व्यवहार यह दो ही हैं । 
इनमे तत्त्वका जो निश्चय करे उसको निम्चथय कहते है, तथा जो व्यवहार कियाजाय वह 
व्यवहारनय है, उनमे भी निश्चयनामक नय ढो श्रकारका हे, एक तो शुद्धनिश्वयनय है; 
ओर दूसरा अशुद्धनिश्चयनय दो प्रकारका दे ॥१॥ 


यथा फेवलज्ञानादिख्यों जीवोध्नुपाधिकः । 
शुद्धों मत्यादिकस्त्वात्माशुद्ध: सोपाधिकः स्मृतः ॥ २ ॥ 


भावाथ+--जैसे उपाधिरहित जीव केवलज्ञानआदिरूप है, यह शुद्धनिश्चय 
नय है, और उपाधिसहित जीव मतिज्ञानअदिरूप है, यह अशुद्धनिश्चयनय है ॥२॥ 


व्याख्या । यथा हि केवलज्ञानादिरूपों जीवोइनुपाधिक उपाधि कर्मजध्यस्तेन विहीनो&नुपाधिक शुद्ध 
इति शुद्धनिश्चयभेदेन प्रथभ । अय हि. केवलज्ञानमासाद्य जुद्धयुणमयात्मकरूपेण जीवस्यथाभेदों दर्शित । 
तथा च मतिज्ञानादिक आत्त्मा अशुद्धनिश्चयभेदेन द्वितीय । अन्र ह्यात्मत सोपाधिकस्थावरणक्षयजनितज्ञान- 
विकल्पेनात्मा मतिज्ञानी अशुद्ध उपलक्ष्यते सोपाधिकत्वात्‌ केवलज्ञानाख्यों मृण छुद्धगुणस्तदुपेत आत्मापि 
शुद्धस्तन्नामनयोदयाच्छुद्धनिश्चयनय॒ । मतिज्ञानादिगुणोब्युद्धस्तदुपेत आत्माप्यशुद्धस्तताख्यया नयोष्प्यशुद्धः 
निश्चयशब्द आत्ममात्रपर, शुद्धशव्द कर्मावरणविशिष्ट । आवरणक्षये शुद्ध सत्ति तस्मिन्नशुद्ध: ॥ २॥ 


व्याख्याथ:--जैसे केवलन्नानआदिरूप अथौत्‌ केवरज्ञानमय जीव अनुपाधिक्न है, 
अर्थात्‌ कर्मोंसे उसन्न हुईं जो उपाधि हे उससे रहित है, भावार्थ शुद्ध है। यह शुद्ध 
निम्वयके भेदसे प्रथम भेढ दर्शाया गया हे। ओर मतिज्ञानआदिक आत्मा है, यह 
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अशुद्धनिश्चयके भेदसे द्वितीय नय हे। इस भेदमे उपाधिसद्वित आत्माके मतिज्ञाना- 
वरणीय कर्मके क्षयसे उत्पन्न जो ज्ञान हे; उसके भेदसे आत्मा मतिक्ञानी” है; अर्थात्‌ 
मतिज्ञान जीव है, ऐसे अशुद्ध उपलक्षित होता है; कयोंकि-वद्द मतिज्ञान सोपाधिक है, 
अर्थात्‌ कर्मजन्य हे। भावाथ-फेवलज्ञाननामक जो गुण हे, वह शुद्ध गुण हे, इसलिये 
उस शुद्ध गुणसे युक्त आत्मा भी शुद्ध ऐे, और खुद्धनामक नयके उद्यसे युद्ध 
निम्चय नय- है |-मतिज्ञानआदि जो गुण है, वह अगुद्ध गुण है, इस कारण उस अशुद्ध 
शुणसे -युक्त आत्मा भी अछुद्ध है, ओर उस नामसे नय भी अशुद्ध निश्चय हे। 
निश्वय शब्द आत्मामान्नमे तत्पर है, और शुद्ध शब्द करके आवरणविशिष्ट है, अथोव्‌ 
फर्मके आवरणका क्षय दोनेपर शुद्ध हे, और उस आवरणकी विद्यमानतामे अथशुद्ध 'हे, 
यह शुद्ध और अशुद्ध शब्दका ' विवेचन हुआ ओर शुद्ध अश्ुद्ध इन दोनोंके साथ 
निम्बय शब्द इसलिये ,छगा है, कि-केवलज्ञान भी आत्माक्रा गुण हे, ओर मतिआात 
भी आत्माद्दका गुण हे, इस कारण शुद्ध भी निम्चयनय है; और उपाधिकी सत्तासे 
अशुद्ध भी निम्नयनय है ॥२॥ 


अथ व्यवहारस्य भेद दर्शयति । 


अथ व्यवहारनयके भेदको दर्शाते हैँ । 


संद्भूतंश्वाप्यसद्भुतो व्यवहारों ' द्विधा भवेत्‌ । 
तत्नैकविषयस्त्वाद्यः परः 'परगतो मतः ॥ ३ ॥ 


भावार्थ---सदूभूत और असदुभूत इन दो 'भेदोंसे व्यवहार भी दो प्रकारका 
होता है, अंथीत्‌ एक सदूमूतव्यव्द्दरनय और दूसरा असदूभूतव्यवद्धारनय । उनमे प्रथम तो 
एक द्रन्यके आश्रित सद्भूतव्यवहार है, ओर दूसरा असदूभूतव्यवद्यार परद्रव्याभ्रित हे ॥१॥ 
व्याख्या । ' व्यवहारोषपि सदभूत पुनरसद्भूत इति “भेदाम्था द्विघा नद्िप्रकार । उव 
आद्य प्रथम एकविषय एकद्रव्याश्रित सदृभूतव्यवहार  । अपर परविषय परद्रव्याश्रित 
सदुभूत व्यवहार इति ॥ ३ ॥ 
व्यास्याथ:--व्यवह्यारनय भी नियत्यके सदृश सदूभूत तथा असदुभूत इन दोनों 
भेदोसे दो 'प्रकारका दै। उनमे प्रथम सदूभूतव्यवद्वार तो एक द्रव्यविषयक हैः अथीव्‌ 
" शक द्रव्यके आश्रयसे रहता है। और द्वितीय असदूभूतव्यवद्ार परद्रव्यके -आशभ्रयसे 
रहता है ॥ ३॥ 
उपचरितसद्भुताजुपचरितभेदतः । 
आय्रो द्विधा च्‌ सोपाधिगुणगुणिनिदर्शनाव्‌ ॥ ४ ॥ 


न व मल पकने टन यम 
१ त्रिप्वपि पुस्तकेप्वयमेव पाठो विद्यते परन्त्वस्य स्थाने “असदभूतव्यवहार ” इति पाठ सम्यगामाति । 
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भावाथेः--उपचरितसद्ध त और अल्ुपचरितसद्ध,त इन दोनों भेदोका कारण प्रथम 
जो सदूभूतव्यवहार है, वह भी दो प्रकारका हे; उनमे सोपाधिक गुण शुणीके भेदसे 
प्रथम भेद होता है ॥ ४॥ 

व्याख्या । उपचरितसद्भूतभेदेनानुपचरितसद्भूतभेदेन चाद्य एकद्रव्याश्रितमद्भूतव्यवहारों द्विधा 
दिप्रकार । तत्र च सोपाधिकगुणगुणिभेदात्मरथमो भेदों भवति ॥ ४॥ 

व्याख्याथ:--उपच रितसद्भूतभेदसे तथा अलनुपचरितसदूभूवभेदले आदि जो एक 
द्रव्यके आश्रित सदूभूतव्यवहार हे, वह दो प्रकारका हे, उनमेसे उपाधिसहित गुण और 
गुणीके भेदसे प्रथम भेद अथात्‌ उपचरितसदूभूतव्यवह्यरनय होता हे ॥ ४॥ 

यथोपचारतो लोके जीवस्य मतिरुच्यते । 
अनुपचरितसइभ्ुतोइनुपाधिगुणतद्वतोः ॥५॥ 

भावाथे:--जेसे छोकमे उपचारसे यह कहा जाता हे, कि-जीवका मतिज्ञान है ! 
और अजुपचरितसदूभूतव्यवह्दार वह है, जो उपाधिरहित गुण शुणीको प्रदर्शन करे॥ ५॥ 

व्या्या । यथा जीवस्थ मतिशानम, । अत्र हि मतिरुपाधि कर्मावरणकलुषितात्मन सकलकज्ञानत्वेन' 
ज्ञानमिति कल्पत सोपाधिकमुपचारतो जातमिदम_ । अथ हितीयमेदमाह्‌ । उपाधिरहितेन गरुणेनानुपाधिक 
आत्मा यदा सपय्यते तदनुपाधिकगुणगरुणिनोमदाद मिन्नोअनुपचरितसदुभूतोषपि ह्वितीयो भेदाः समुत्पय्यत 
इति ॥ ५॥ 

व्याख्याथः--उपच रितसद्भूतका डदाहरण-जेसे जीवका मतिज्ञान इत्यादि छोकमें 
व्यवद्वार होता है, इस व्यवहारमे उपाधिरूप करके आवरणसे कछुषित आत्माका मछसहित 
ज्ञान होनेसे जीवका मतिज्ञान यह उपाधिसहित कल्पना उपचारसे हुईं हे, इसलिये सोपाधिक 
होनेसे यह उपचरित सदूभूतव्यवह्रनामक प्रथम भेद है । अब हिंतीय भेदको कहते हैं । 
उपाधिरहित ग़ुणके साथ उपाधिशुन्य आत्मा जब संपन्न होता है, तब अनुपाधिक (उपाधिसे 
वर्जित) गुण ग़ुणीके भेदसे मिन्न (भेदको प्राप्त हुआ) अनुपच रिवसद्भूवनामक व्यवह्यरतयका 
दूसरा भेद भी सिद्ध होता है ॥ ५॥ 

अथास्योदाहरणमाह । 

अब इस अलुपचरितसदुभूतव्यवह्ारका उदाहरण कहते है । 


केवलादिगुणोपेतो गुण्यात्मा निरुषपाधिकः । 
असद्भुतव्यवहारों द्विघेवं परिकीत्तितः ॥६॥ 
भावाथं:--केवछज्ञानआब्गिणसहित गुणी आत्मा उपाधिरहित है । और असदूभूत- 
व्यवहार भी पूर्वोक्त सदुभूतव्यवह्यारकी भाति दो प्रकारका कहा गया है ॥ ६॥ 


व्याख्या । . केवलादियुणोपेत केवलन्नानसहित. कर्मक्षयाविशू तश्रभूतानु मवभावात्मको 
जीवो निरुपाधिकगुणोपेततो निरुषाधिक गरुणी भवति | आत्मा हि. ससारावस्थायामष्टकर्म- 
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जनितावरणपरिस्फुटप्रमावमावित सोपाधिकगुणमंत्यादिभिस्तद्ानिति सौपाधिक आत्तमेत्ति व्यपदेशभाग्मवत्ति | 
अत्र तु तदभावे तदभाषात्तिरुपाधिकगुणगुणिमेदभावनाममुत्पादादनुपचरितमसद्भूतमेदो$पि समुत्यक्ष | केवलादि- 
रि6ति केवलस्येकत्वादादिरिति तदृित्थानन्तगुणोदवात्फेषलादिरिति कथनम, । अधासद्भूतव्यवहारस्थापीत्यमेव 
भेदद्वय प्रकटयन्नाह । अतदभूतव्यवह्यरोध्प्येव पृर्वोक्तसद्भूतवद्विधा द्विप्रकार परिवीत्तित कथित इति॥॥ 


व्याख्याथं:--जेसे केवलादिशुणसे युक्त ( केबलल्ानरूप गुणसे सहित ) आत्मा 
अथीत कमोके क्षयसे उत्पन्न जो प्रभूत ( महा ) अनुभव हैं, उस महालनुभवस्वरूप भाव 
भय जो जीव हैं, वह्दी उपाधिरष्ठित केवछज्ञानसे संयुक्त निरुपाधिक आत्मा है । क्योंकि- 
आत्मा संसारमयी अवस्थामें अष्ट प्रकारके जो कर्म हैं, उन फर्म॑से उत्पन्न आवरणोंके अग्र- 
कट प्रभावसे सहित हुआ उपाधिसद्वित गुण जो मतिआइडिक ज्षान हैं; उनसे मतिज्ञानी 
अथौत्‌ उपाधिसद्दित आत्मा इस नामका भागी होता हैँ । और यहापर कारणके अभा- 
बसे का्यका भी अभाव होता है, इस न्‍्यायसे उपाबयिसहित मसतिलानादि गुणोंके अभा- 
बसे उपाधिसहित गुणी आत्मा भो नहीं रहता इसलिये उपाधिसे वर्जित ग़ुण गुणाके 
भेदकी भावनाकी सम्यक्‌ प्रकारसे उत्पत्तिसे “अनुपचरितसद्धूत” यह नयका भेद सिद्ध 
होता है। और सून्नमे जो “केबछुआदिगुणसह्ित गुणी आत्मा निरुपाधिक है” इंस 
नाक्यमे “केवछ” पढके आगे “आदि! पद दिया हे, वह कैसे संगत दो सकता है, क्यों 
कि-केवल्ज्ञान तो एक है ? इसका उत्तर यह है, कि-यद्यपि केवकज्ञान एक ही हैँ, तथापि 
केवलक्ञानसे उत्पन्न जो अनन्त सुख, अनन्त वीयआदि शुण हैं; उन गुणोंकी विवक्षासे 
“केवछादि” यहापर आदि पद दिया है, अर्थात्‌ केवलज्ञानके सहचारी अनन्त गुण 
सहित निरुपाधिक आत्मा यह अभिप्राय “आदि” इस पदका है ॥ अब असदूभूतव्यवहारके 
भी इसी भ्रकार दो भेदोको प्रकट करते हुए कहते हैं. ॥॥ असदूभूत व्यवहार नय भी पूर्वोक्त 
सद्भूततयके समान दो ही प्रकारका कहा गया है ॥३॥ 

अभैतस्थासदुभूतव्यवहारस्य भेदद्यय सोदाहरणपूर्वक प्रकव्यन्नाह । ५ 

अब इस असद्भूतव्यवह्ारके उदाहरणसहित दोनों भेदोंको प्रकट करते हुए आचाग 
इस अग्रिम सूत्रको कहते हैं. ! 

असंश्लेषितयोगे$ग्र्‌ यो देवदत्तधनं यथा । 
स्पात्संश्लेषितयोगेडन्यो यथास्ते देहमात्मनः ॥७॥! 

भावार्थ:--असंमिलित योगमे जहा संबन्धकी कल्पना होती है, वहापर प्रथम 
भेद अथीत्‌ उपचरितअसदूभूतव्यवद्वार होता है। जेसे देवदत्तका धन । और संमिलित 
(मिले हुए) योगमें जहा संचन्‍्धकी कल्पना होती है, वहा ह्वितीय भेद अथौत्‌ आतुपचरित 
असदुभूतव्यवद्ारनय द्वोता है, जैसे आत्माके देह स्थित है ॥जा। 








द्रव्यानुयोगतर्कणा [ ११५ 


व्याख्या । अब द्योरपि भेदयोमंध्ये अग्रय अग्रेमवो»ग्रयो मुख्य. प्रथमः असरलेषितयोगे 
कल्पितसम्बन्धविषय उपचरितासदभूतव्यवहारों भवेत्‌ । यथा देवदत्तधनम, इह धनेन देवदत्तस्प सबन्ध' 
स्वस्वामिभावरूपश्र जायते सो5पि कल्पिततल्वादुपचरित । यतो देवदत्त. पुतरधेनर्च कद्रव्य न हि तस्माद्ि*- 
घद्िव्यत्वादप्द्धू तमावनाकरणेनासद्भूतव्यवहार इति । तथा द्वितीयोधन्य सश्लेषितयोगे कर्ममसबस्धे मवति । 
यथा आत्मनो जीवस्य देहमित्यपास्ते तिष्ठति । अत्र ह्यात्मदेहयोीं सबन्धे देवदत्तवनसवन्धइव कल्पन वास्ति 
विपरीतभावना निवत्त्य॑त्वाद्यावजीवस्थायित्वादनुपचरित तथा भिन्नविषयत्वादसद्भूतव्यवहार इत्ति ॥ ७ ।॥। 

व्यास्याथ:--यहा इन दोनो भेदोंके अथौत्‌ उपचरितअसदुभूतव्यवहार तथा अज्ु- 
पचरितअसदूभूतव्यवहारके मध्यमे अग्मय, आगे ( श्रथम ) द्वोनेवाछा मुख्य भेद अर्थात्‌ 
पहिछा भेद संइलेप (संबन्ध) का योग न द्ोनेपर अर्थात्‌ कल्पित संबन्ध साननेपर उपच- 
रितअसदूभूतव्यवहार होता है, जैसे “देबदत्तका धन” यहापर देवदत्तका धनके साथ स्व- 
स्वामिभावरूपसे संबन्ध माना गया हे, वह भी कल्पित होनेसे उपचरित ( उपचारसे 
सिद्ध ) है । क्योंकि-देवदत्त और धन यह दोनों एक द्रव्य नहीं हैं, इस देतुसे अथात्‌ भिन्न 
द्रव्य होनेसे देवदत्त तथा धनमें सद्भूत (यथार्थ) संबन्ध नहीं है, अतएच असदूभूतभावना 
करनेसे उपचरितअसद्भूतव्यवहार है । और अन्य ( छ्वितीय ) भेद जहां मिल्ित योग हे, 
अथीत्‌ कर्मजनितसंबन्ध हे, वहां होता है । जेसे “जीवके देह स्थित है? यहांपर आत्मा 
तथा देहका संबन्ध देचदत्त तथा उसके धनके संबन्धके तुल्य कल्पित संबन्ध' नहीं है, 
क्योकि- विपरीतभावनासे निवरतेनीय यहांपर यह यावज्जीब स्थायो दोनेत्े अतुपचरित है, 
तथा जीव ओर देहके भिन्न विषयपनेसे असद्भूतव्यवहार है ॥ ७॥ 

भथोक्तविपयस्वामित्वमाह । 

अब उक्तविषयके स्वामित्वका वर्णन करते हैं । 

नयाश्रोपनयाश्र ते तथामुलनयावपि । 
इत्थमेव समादिष्ठा नयचक्रेषपि तत्कृता ॥८॥ 

भावाथे:--नय, उपनय तथा मूछनय जेसे हमने इस अंथमें निहूपण किये हैं, इसी 
प्रकारसे नयचक्रनामक अंथमे नयचक्रकारने भी वर्णन किये हैं. ॥८॥ 

व्याख्या । एते नया उक्तलक्षणाश्र पुनरुपनयास्तथत्र द्वो मूलनथावपि निश्चयेनेष्यमपुना प्रकारँणव 
तेयचक़े पि दिगम्बरदेवसेनकृुते पास्ने नयचक्रोडपि तत्कृता तत्य नयचक्रल्‍्य क़ता उत्पादकेन समादिष्टा 
कथिता । एतावता दिग्म्बरमतानुगतनय चक्रग्रथयाठपठितनयोपनयमूरनयादिक सर्वेमपि सर्वक्प्रणीतप्त दाग-- 
मोक्तयुक्तियोजनासमानत्त्रत्ग्मेवास्ते न किमपि विसवादितयास्तीति ॥ ८॥ 





१ विपरीतभावना अर्थात्‌ जो भावना देवदत और उसके घनके विपयमे है, उससे उछटी 
भसावनासे यह सम्बन्ध रचा गया है । 


११६ ] श्रीमद्राजचन्द्रजेनशाखमालायाम्‌ 


व्यास्याथः--यह पूर्वंकथित छक्षणसद्दित लय, उपनय तथा दो मूलनय जैसे हमने 
निरूपण किये हैं, निई्चयरूपसे ऐसे द्वी दिगम्बर श्रीदेवसेन आचार्यक्रव नयचक्र झासमें 
भी उस नयचक्रके उत्पादक ( कत्ती ) अर्थात्‌ दिगम्पर देवसेनाचार्यजीने कहे हैं | इससे 
यह वार्ता सिद्ध हुई कि-द्गिम्बरमतके अनुगत (अनुसार) नयचक्रनामक भ्न्थमें पढठित नय, 
उपनय तथा मूलनयआदि्क सब ही श्रीसर्वज्ञप्रणीत सतशाश्चकथित युक्तिकी योजनाओोंसे 
समानतन्त्र अथौत्‌ हमारे सिद्धान्तके समान ही हैं; उसमे किचित्‌ भी विसंवादपनसे 
कथन नहीं है ॥ ८ ॥ 

अथ पुनरपि दवेताम्बरदिगम्वरयों समानतस्तत्वमुपदिशनाह | 


अब फिर भी इवेताम्बरों तथा दिगम्बरोंके मतभे समानतंत्रता (अविरुद्धआस्नता) है; 
इस वबातंका उपदेश देते हुये कद्दते हैं । 


यद्यपीहार्थभेदों न तस्पास्माकमपि स्फुटस्‌ । 
तथाप्युतक्तमशैल्यासों दह्मयते चान्तरात्मना ॥&॥ 


भावाधे+--यद्यपि हमारे तथा श्रीदेवसेनजी विगम्बरके फकथनमे कुछ भी अर्थ 
भेद नहीं है । तथापि पाठकी शैलीको विपरीतरूपसे करने रचनेसे यह देवसेनजी ईषायुकत 
अन्तरात्मासे संतप्त हो रहे हैं ॥९॥ 


व्याख्या । यद्यपि तस्य देवसेनस्य.दिग्वामसोषपि तथास्माक श्वेतमिक्षूणा स्फुट प्रकट यथा स्पात्तवेह 
द्रव्यादिपरिज्ञानोपयोगिनि सयविचारे5्यंभेदो विपयभेदो नाध्ति। उमयोरप्यथदिशे विपयाभेदत्वमेव शब्दादेशे 
किमपि पाठान्तरत्वान्न किमपि दोप॥। यथा हि-अर्थे प्रयोजनवन्तस्ताकिका दाब्दस्याप्रयोजकत्वात्‌ | तथाप्यतत 
देवसेनो दिगम्वर उत्कमदलथा विपरीतपरिभाषयार्थस्य ताहशत्वेन छब्दस्पाताहशत्वेन चोल्क्मशैल्या $लाले 
रात्मनान्तरज्भपरिणामेनेर्यालुत्वाइह्मयते खिद्यते । ईर्ष्यालबवो ह्यन्तरुपतापपरा एवं भवन्ति निष्कारणमेवेति । 
यतो "यद्यपि न भवति हानि परकीया चरति रासभो द्वाक्षाम, । मममज़सं तु हृष्टवा तथापि परि्िं- 
थते चेत ।१॥” इति वचनाद्ययोक्तमागवतप्तिद्धान्तशुद्धपरिमाषा त्यवत्वा स्वकपोलकल्पितसस्क्ृतमाषया 
अशरीवीतरागोक्तोयविंषयमड्भीकृत्य नवीस्थ विरचय्य प्रभाव ख्यापयतीत्यर्थ ॥९॥ 


व्याख्याथ:--यद्यपि उस दिगम्बर देवसेन तथा हम व्वेतमिक्षुओ (वेताम्बरो) के 
अ्रकट जैसे होय तेसे अथीत्‌ स्पष्टरूपसे इस द्रव्यार्थिपदार्थोंके ज्ञानमे उपयोगी नयके विचार 
अर्थका अथीत्‌ विषयका भेद नहीं है | अर्थात्‌ ३वेताम्बर, दिगिम्बर दोनोके ही अथके 
आदेश विषयका अभेद दी है, शब्दादेशमे (हब्दकी रचनामे) कुछ पाठसेद हे, उस पठः 
भेदसे कुछ भी दोष नदी है, क्योंकि-नैयायिकोंका प्रयोजन अर्थमें ही हे, शब्दतों नैयापि 
कॉकेलियि अप्रयोजक है'। तथापि यह दिगम्बर देवसेनजी उत्कमशेढी ( विपरीत 
परिभाषा ) अर्थात्‌ अर्थवी समानता और शब्दकी असमानतारूप उत्कममेलीसे अर 


द्र्यानुयोगतकणप [ ११७ 


गपरिणामसे ईष्यायुक्तः होनेके कारण संत्तप्त है, क्योंकि-जो ईष्यायुक्त होते है, आभ्यन्त- 
रमें बिना फारण ही संतापमें 'परायण होते है। और हमारा चित्ततो देवसेनजीसे “अन्यके 
खेतकी दाख जब गधा चरता. है, तब हमारी कोई हानि नहीं होती हे; तथापि अयोग्य 
देखकर चित्त खेदित होता है”? इन वचन ( न्याय ) के अनुसार दुःखित होता हे । 
क्योकि-देवसेनजी यथोक्त श्रीजिनमगवानके सिद्धान्तसे सिद्ध जो शुद्धपरिभाषा है, उसको 
त्यागकर निज फपोलकल्पित संस्कृतमापासे  श्रीवीतरागकथित अथके विषयको 
ही अज्जीकार करके और नयचक्रनामक नवीन ग्रन्थ( शाख )को रचके अपना प्रभाव 
( भ्रभुत्व ) प्रसिद्ध करते है। यह इस सछोफका अथे हे ॥ ९.॥ 


अथ बोटिकताभिमतविपरीतपरिभाषा वर्शयन्नाह । 
अब बोटिकमतके अभिमत जो विपरीत परिभाषा है, उसको दर्शाते हुये कहते है। 


तत्त्वार्थेषपि नयाः सप्त पश्चादेशान्तरेषपि वा। 
अन्त तो ससुद्धदृत्य नवेतिं किम्रु कल्पते ॥ १० ॥ 


भावाथ;--तत्त्वाथंसूत्रमे भी सप्त (सात ) द्वी नय कहे है; और मतान्तरसे भी 
ऋजुसूत्र और एवंभूतका शब्दनयमे अन्तभाव मानकर पांच ही नय माने है; ओर देवसेन- 
जी इन सातमे अन्तर्भूत जो द्रव्यार्थिक और पर्यायार्थिक है, उनको उनमेंसे अछगकर 
नव ९ नय कैसे कल्पते है ॥ १०॥ 


व्याख्या । तत्त्वार्थसूत्र नया सप्त उक्ता पुनरादेशान्तरे मतान्तरे तञैव नया पच्च प्रतिपादिता | 
तथा च॒ तत्सुत्नम्‌ “सत्त मूलनया पत्रेत्यादेशान्तर” मिति शब्द समभिरूढ, एवशभूतेति नयत्रिक छाब्दनय 
इति नाम्ता समृहीताना त्तयाणामेवेक नाम शब्दनय इतति ज्ञायते। तत प्रथमे चत्वारोअ्नस्तै" सह 
पच्चनया इति। अथैककस्य भेदाना शतमस्ति | तत्र च सप्तशत तथा पच्चशतमेव मतदयेषपि भेदकल्पनम्‌ । 
तथोक्तमावश्यके “इक्किकोय सहविहों सत्तगयसया हवति एमेवे। अण्णोविह्ु आएसो पचेमे सयाण' 
घाणतु ॥ १ ॥” एताहशी शाखरिमाषा त्यक्त्वा द्रव्याथिकर्र्पायाथिकतामानावेष्वन्तर्भावितावेवोद्ध त्य दूरे 
कृत्वा नव नया कथिता इति किमु कल्पते । देवसेनेन क प्रपच्च क्रियते ॥ १०॥ 

व्याख्याथ:--तत्त्वाथंसूत्रमे भी सात ही नय कहे हैं, और वहा ही मतान्तरमें पांच नय 
प्रतिपादन किये है। और पंचनयप्रतिपादक उनका सूत्र भी यह है “सप्त सुलनयाः पश्चें- 
'त्यादेशान्तरस्‌” अर्थात्‌ मूछनय सात है; और मतान्तरमें पांच नय हैं ॥ शब्द, सममभि- 
रूढ तथा एवबंभूत यह जो तीन नय कहे हैं; इन तीनोंका संग्रह, करनेसे शब्दनयरूप एक ही 
नाम होता है ॥ इस कारण नैगम, संग्रह, व्यवहार, और ऋजुसूच यह पहिले चार तथा 
इन तीनों ( शब्द, समभिरूढ, एवं भूत ) का एक शब्दनय ऐसे मिलकर पांच नय होते 
है। ओर एक एक नयके सो १०० भेद हैं, उनमें जिस; सतमें सात नय हैं; बहापर सातस़ो 
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७०० भेद और जिस मतमे पांच नय माने हैं, उसमे ५०० पाचसोौ भेदोंकी कल्पना है । 
यही विषय आवश्यकनामक ग्रन्थमे भो कहा हे। उसकी गाथाक्रा भाव यह है “एक 
२ नय सौ सौ भेट्सहित है, इस प्रकार सप्त नय सातसौ हो जाते है, ओर अन्य मतके 
अनुसार भी पाच नय पाँच सौ हो जाते है ॥१॥” इस प्रकारकी शाख््रीयपरिभाषाको 
त्यागकर द्रव्यार्थिक तथा परयौयार्थिक नाम दो नयोको जिनका क्रि-इन्ही सप्त या पंच भेदों- 
मे अन्तर्भाव है, उनको उन सात या पांचमेसे दूर करके देवसेनजीने नव नय कह्दे हैं, सो 
इस प्रकार देवसेेनजी कया प्रपंच करते है ॥ १०॥ 
पुनश्चर्चा कथयन्नाह । 


और भी इस विषयमे विशेष चर्चा (विवाद) कहते हुए इस सूत्रकों कह्दते हैं ॥ 


यदि पर्यायद्रव्याथेंनयों भिन्नौ विलोकितों । 
अपितान पितास्यां तु स्पुर्नेंकादश तत्कथम्‌ ॥॥११॥ 


भावाथ--यदि द्॒व्यार्थिक तथा परय्योयार्थिकनषय स॒प्त भेदोंसे भिन्न (जुड़े) 
देखे गये हैं, तो अर्पित तथा अनर्वित इन दोनो भेदसे एकाइडश ११ ( ग्यारह )नग्र क्‍यों 
नहीं मानते ॥ ११॥ 

व्याख्या । यदि पर्यायार्थद्रव्यार्थनयों भिन्नी विलोकितों पृथक्‌ हृष्टी तत्तस्मान्नव नया इति कथितम्‌ । 
तत्तस्मादपितानविताम्मा सहैकादश तया इत्रि कथ न स्थुरपि तु स्यु । मावार्थस्त्वय नैगमसडपग्रहव्यवहार- 
भेदाद्यो द्रव्याधिकस्त्रिधा, पर्यायाविकश्नतुर्धा-छजुपृत्र, शब्द, सप्रमिहुड, एवमूउ्श्वोति | अपितानपितमेदवपि 
मामान्यविज्येषपर्याया तौ च॒ द्रव्यपर्याययोश्रेति । तथा हि सामान्य द्विप्रकारभूद्धा तासामान्य तियंबसामान्य॑ 
च। तत्रोष्वंतासामान्य द्रव्यमेव, तिर्यक्सामान्य तु श्रतिव्यक्तितहशपरिणविकतक्षण व्यञ्ञनपर्याय एवं स्थृला 
कालान्तरस्थायिन शव्दाना सद्धोतविषया व्यक्ञमपर्याया इति प्रावचनिकप्रसिद्ध । विशेषो5पि वैत्ताहृश्यविवर्त्त- 
लक्षण, पर्याय एवान्तमवतीति नैताभ्यामधिक्नयावकाश ॥ ११ ॥ 


व्याख्याथ+--यदि द्॒व्यार्थिक तथा पर्यायार्थिक नय मिन्नहपप्ते अर्थात्‌ प्रथकतासे 
देखे गये है, और उसी कारणसे नव ९ नयका तुमने कथन किया है, तो अर्पित और अन> 
पिंत भेदोंको साथ मिछाके एकादश ११ नय क्यो नहीं होवेंगे किन्तु अवश्य होवेंगे॥ भावाये 
यह है, कि-नैगम, संग्रह, तथा व्यवहार इन भेदोंसे प्रथम जो द्व्यार्थिक नय हे; वह तीन 
प्रकारका ६, और ऋजुसूज्र, शब्द, समभिरूढ तथा एवंभूत इन भेढोंसे पर्य्योयार्थिक चार ४ 
प्रकारका है। और अर्पित तथा अनर्पितरूप जो दो भेद हैं, यह भो सामान्य और वि- 
शोषके पर्याय हैं; और द्रव्य तथा पर्यायमे रहते है। सो दी कहते हैं, कि-सामान्य दो प्रकार 
का है; एक ऊध्वेतासामान्य और दूसरा तियंक्सामान्य, इनमेसे ऊध्वेतासामान्य तो द्रव्य 
छप ही है, क्‍योंकि-वह सव पयौयोगे साधारणरूपसे रहता है, और वियेक्स्तामान्य प्रति“ 


द्रव्यानुयोगतकणा [ ११९ 


व्यक्ति ( घट पटआदि व्यक्ति ) सदहृश परिणाम लक्षण व्यंजन पर्यायमें ही रहता है; क्‍यों 
कि-स्थूलरूपसे काछान्तरसे ठहरनेवाले और शब्दोंके संकेत गोचर व्यंजन पर्याय है; ऐसी 
प्रावचनिकोंकी प्रसिद्धि हैें। और वेसाहइ्यरूप विवर्त्त लक्षणसहित विशेष हे, सो भी 
३8 ही अन्तर्गत होता हे; इसलिये सामान्य विशेषसे अधिक नयका अवकाश नहीं 
$ ॥ ११॥ 

संग्रहे व्यवहारे च यदीमो ग्रुडा कथ केवलस । 

तदाद्यन्तनयस्तोके कि न थुडा कयथ हि तावषि ॥ १२ १ 


भावाथ+--यदि संग्रह तथा व्यवह्ारनयमे अर्पित तथा अनर्पित युक्त होते 
है; अर्थात्‌ अन्तभूत होते है, तो द्वव्यार्थिक पर्यायार्थिक यह दोनो आदिके तीन नय और 
अन्तके चार नय समूहमे क्यो नहीं योजित करते ? ॥ १२॥ 

व्यास्या । अथ सडग्रहे च पुनर्व्यवहारे यदीमावपितानपितों युड्कथ तह्मयाचिन्तनयस्तोके तावषि कि 
न युडक्थ इति। यदज्यव कथयथ अपितानपितसिद्ध रित्यादिसुत्र ष्वपिता विशेषा अनपिता. सामान्या 
तत्रापिता व्यवहारादिविशेषनयेष्वन्तमंवन्ति अनर्पिता सडग्रहेषत्तर्भवन्ति तदा आय्यषु प्रयमेष्वस्त्येषु पाश्चात्येषु 
नयस्तोकेध्विमौ द्रव्यपर्याया कथ न युज्ञीत सप्तनयसम्बन्धसिद्ध रिति विचारणीयम्‌ । सिद्धान्ते श्रीजिनवाणी 
सस्नयावतारिका एवास्ति न न्यूनाधिका। यत्त सेकित नए सत्तमुलनया पण्णत्ता त जहाणेगमे, सगहे, 
ववहारे, उज्जुसुए, सह, सममिरूढे, एवभूए | इत्यादिसुत्रपाठो5पि जैयोअतस्तत्सुत्रमार्ग त्यक्वा “नया नव”? 
इत्यधिकयोजना न साधीयसी । अथान्तभू ताना पृथवकरणमपि पिष्टपेषणमेवेति ॥ १२ ॥ 


व्याख्याथ:--यदि इस अर्पित और अनर्पितको संग्रह तथा व्यवह्ारनयमें संमिलित 
करते हो तो उस द्र॒व्यार्थिक तथा परयोयार्थिक नयकों भी क्रमसे आदिके तीन नयस्तोकमें 
ओर अन्तके चार नय समुदायमें क्‍यों नही संमिलित करते। यदि आप ऐसा कहें कि- 
८ अर्पितानर्पितसिद्धेः ” इत्यादि सूत्रोंमें अर्पित विशेषरूप हैं; और जो अनर्पित है, बह, 
सामान्य है। इसढिये इन दोनोमेसे अर्पित तो व्यवह्वारआदि विशेषनयॉमें अंतर्भूत होते 
है, और अनर्पित सडग्रहनयमे अन्तर्गत ( शामिर ) होते है; तो आदिके तीन और अन्त- 
के चार नयोंके जो समुदाय है, उनमें इन द्रव्याथिक तथा पर्यायार्थिकको क्यो नहीं युक्त 
( शामिल ) करते हो ? क्योकि-सात नयोका जो सबन्ध है, उसकी सिद्धि होती है; ऐसा 
विचार करना चाहिये। अर्थात्‌ सिद्धान्त( शासत्र )में श्रीजिनवाणी सात नयोंका ही अ- 
वतार करती है, सातसे न्‍्यून ( कम ) अथवा अधिक नयोका अचतार नहीं करती उसकी 
भी सिद्धि होजायगी क्‍्योंकि-“सिद्धात्तमे सात मूछठनय कहे गये हैं, वह जेसे नैगम १ 
संग्रह २ व्यवद्ार ३ ऋजुपूत्र ४ शब्द ५ समभिरूढठ ६ और एवंथूत | इत्यादिरूपसे 
सूत्रका पाठ भी जानना चाहिये। इसहिये उस सूत्रके मार्गों त्वागकुर ” लय लव हे ” 
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ऐसा कहकर जो अधिक नयोंकी योजना करते हो सो अच्छी नहीं है। तथा द्रव्या्थिक 
और पर्यायार्थिक जो क्रमसे प्रथम तीन ओर अन्तके चार नयोंके स्तोकमे अन्तर्भूत हैं; 
इनको उनसे जुदे करना है; सो भी पिप्रपेषण ही है ॥ १२ ॥ 

अथ नयमम्के द्रव्यपर्यायों यथास्तर्भवतस्तदूर्शयत्ति । 


अब जिस प्रकारसे सात नयॉमें द्रव्य तथा पर्यायका अर्थात्‌ द्रव्याथिक और पर्याया- 
थिंक नयोंका अन्तर्भाव होता हे, उस प्रकारकों दर्शाते हैं । 


पर्यायाथिकनामानों नया: स्थुरन्तिमास्रयः । 
द्रव्याथिकनयास्तद्वच्चत्वारः प्रथमे पुनः ॥ १३ ॥ 


भावाथ+--अन्तके त्तीन नय पर्यायार्थिक नाम के धारक हैं। और इसी प्रकार 
पहिले चार ४ नय द्वव्याथिक नय हैं. ॥ १३॥ 

व्याख्या । अस्तिमास्रय शब्दसममिरुढेवभुतास्यास्रप पर्यायाथिका कथ्यन्ते | तथा प्रथमे चल्वारो 
सैगमसइग्रहव्यवहारजु सूच्रारया द्रव्याधिकनया इति ॥ १३ ॥ 

व्याख्याथेंअ--अन्तके तीन अर्थात्‌ शब्द, सममिरूढ और एवंभूत यह तीन नय पर्या- 
यार्थिक फद्दे जाते हैं। तथा आदिके नैगम, संग्रह, व्यवहार और ऋजुसूत्रनामक यह चार 
द॒ब्यार्थिक नय हैं. ॥ १३॥ 

अथ य आचार्या नयावतार कुवेन्ति तेपा नामान्याह । 


अब जो आचायो नयोंका अवतार करते हैं, उनके नामोकों फहते हैं. । 


इत्याह च महाभाष्ये क्षमाश्रमणपुद्भूचः । 
जिनभद्रगणिः सर्वेसिद्धान्तमतपारणगः ॥ १४ ॥ 


भावाय:--अन्तके तीन नय पयोयार्थिक है, तथा आदिके चार ४ नय द्वत्या- 
थिंक हैं, इस पूर्वोक्त कथनकों मद्दाभाष्यमें क्षमाश्रमणपुद्धध तथा सब सिद्धान्तमतके पा- 
रंगत श्रीजिनभद्रगणि कद्दते है ॥ १४॥ 

व्याख्या । तत्र सहाभाष्ये विद्ेषावद्यके क्षमाश्रमणपुद्भव क्षमाश्रमणश्रधान श्रीजिनभद्रगणिराचार्य 
इत्याह । इतीति कि पूर्वव आयद्याग्रत्वारों नया द्रव्याथिका, अन्तिमात्नयो नया पर्यायाथिका इत्याह ॥(४ी। 

व्याख्याथ&--उस' महाभाष्यमे अथोत्‌ विशेषावश्यकनामग्रंथमें क्षमाश्रसणपुन्नव अ- 
थींत्‌ क्षमागुणधारी मुनियोमे श्रेष्ठ तथा संपृर्णसिद्धान्समतके पारंगत अर्थात सब सिद्धा- 
न्तोंफे वेत्ता श्रीजिनभद्रनामक गणि 'आचार्यः आदिके चार ४ नय वो द्र॒व्यार्थिक हैं; तथा 
अन्तके तीन नय पर्यायार्थिक है, यह जो पूर्बश्होकमें कहा है, ऐसा ही कहते हैं ॥ १४॥ 


द्रव्यातुयोगतकणा [ १२११ 


इत्याह सिद्धसेनोईषपि आशा द्रव्यनयास्रयः । 
द्रव्यावश्यकलीनस्तहजुसुत्रो न संभवेव्‌ ॥१५॥ 
भावार्थ---और सिद्धसेनजी भी आदिके तीन नयोंको द्वव्यार्थिककयय कहते है; ओर 
शेष चारोंको पर्योयार्थिक कहते है; क््योंकि--हृब्यके वन्तेमानमात्र पयोयके कहनेसे ऋजुसृत्र 
द्रव्यारथिकनय नहीं संभव हो सकता ॥१०॥ 
व्याख्या । पुन सिद्धसेनोईषपि सिद्धसेनदिवाकरों मल्लवादी ताकिक प्रथमे त्रयो नैगम १ सम्रह 
३ व्यवहारलक्षणा. द्रव्ययया अन्तिमाश्वत्वारों नया ऋजुसूत्र शब्द २ समभिरूढ ३ एवशूताल्‍ू्याः 
पर्यायायिकनया इत्याहु । एवमवरे४पि पिद्धान्तवेदिव आचार्या एनमेवार्थमाहुरिति । आद्या द्व्यनयास्त्रय 
इत्यत्रजु सूत्र १ दाव्द २ सममिर्ठ ३ एवमूतव्जिता इति । तथा च 
“द्व्याथिकमते सर्वे पर्यायाः खलु कल्पिताः । 
पतत्येष्वन्वयि द्वव्यं कुण्डलादिषु हेमवत्‌ ॥१॥ 
पर्यायार्थमते द्वव्यं पर्यायिभ्योइस्ति नो पृथक । 
यत्तेरथेक्तिया हटा नित्य॑ कुत्रोपयुज्यते ॥॥२॥। 
इति द्वव्याथंपर्यायार्थययलक्षणादतीतानागतपर्यायप्रतिपेक्षी ऋजुसुत्र शुद्धमर्थपर्याय सस्यमाव कथ 
द्रव्याथिक, स्यादित्येतिषामाशय । इति तेवामाचारर्याणा मत ऋजुसूत्रतयों द्रव्यावश्यकविषये छीनो न समवति | 
तथा च॑ “उज्जुसुयस्म एगे अणुत्र उत्तेएप दब्बावस्सय पुहुत्तणन्थि ॥” इत्यनुयोगद्वारसृत्रविरोध । अथ च 
वर्त्तमानपर्यायाधा रस्वद्रव्याशपूर्वापरपरिणामथाधारणमूरण्व॑तासामान्य द्रव्याशा १ साहश्यास्तित्वरूपतियक्सामा- 
ल्‍्य द्रव्याथ । एपु चैकमपि पर्यायनयों न मनरुते तदा ऋजुसूच, पर्याय इति कययत एतत्यूज कथय मिरूति । 
तत' कारणात्क्षणिकद्रव्यवादी सूक्ष्मजु सूत्रम, तत्तद्र्समानपर्यायापन्नद्रब्यवादी स्थुलूजुसूच् द्रव्यनय इति 
कथनीयमिति पिद्धान्तववादिना मतम, । अनुपयोगद्रव्याशमेत्र सुत्रपरिमापितमादायोत्सूवताक्रिकमते सोव्याय- 
पदमप्युपपद्यत इत्यस्मदेकपरिश्ीलित यथेति ॥१५॥ 
व्याख्याथ+--पुन! मल्‍्छवादी ओर वार्किक जो सिद्धसेनजी दिवाकर हैं, बह प्रथमके 
नैगम ९ संग्रह २ तथा व्यवद्यार ३ रूप दोनों नयोंक्ो द्रव्यार्थिकनय कहते हैं, और अन्तके 
ऋजुसूत्र १ शब्द २ सम्भिरढ ३ तथा एवंभूत ४ इन चार ४ नयोंको पर्यायार्विक- 
कनय कहते हैं। ओर इसी अंकों सिद्धान्वक्े जाननेयाड़े अन्य आचार्य भो कहते हैं, 
अर्थात्‌ सिद्धसेतनी और उनके अजुगामी अन्य आचार्योके मवमें भी ऋजुपूत्र १ शब्द २ 
ससभिरूढ ३ और एबंभूत ४ इन चार नयोंसे वर्जित आदिके तोन भय द्रव्याथिक हैं । 
और “द्वव्यारत्रिकयक्े मतमे सब पर्याय निश्चयरूपसते कल्रित हैं, क्योंक्रि-सत्र पर्यायाँमें 


अन्वयी (अनुगामी) द्रव्य समाविष्ठ होता है; जेसे कुग्डडआरिपर्यायोंमे सुबर्ण द्रव्य ॥श॥ 
१६ 


श्र ] श्रीमद्राजचन्द्रजेनशाख्रमालायाम्‌ 


और पर्यायाधिकके मतमें द्रव्य पयोयोंसे भिन्न नहीं है । क्‍्योंकि--पर्यायोंसे जो अर्थक्रिया 
दृढ है; उस अर्थक्रियाका नित्य उपयोग कहां दोता है । अर्थात्‌ सुवर्णके कुण्डलआदि 
तथा ई सत्तिकाके घटआदि पर्योयोंसे जो आभूषण तथा जलूघारणआदिरूप अर्थक्रिया 
इृढ हैं; वह नित्य नहीं है, कयोंकि-पर्योयोके नष्ट होनेके पश्चात वही सुबर्ण तथा मत्तिका 
रूपद्त्य शेप रहता है ॥ २॥” यह द्वव्याथिक तथा पर्योयाथिकनयका लक्षण है; इस 
लिये अतीत ( भूत ) तथा अनागत ( भविष्य ) पर्यौयोंका ग्रतिक्षेपी ( दूर फ्ेंकमेवाला ) 
शुद्ध अर्थ पर्यायकों सानता हुआ ऋजुसून्रनय द्रव्यार्थिक किस रीतिसे होवे ऐसा इन 
आचार्योका अभिप्राय है। इस कारण उन आचार्योंके मतसे ऋजुसूजनय द्रव्यावश्यक के 
विषयमे छीन नहीं होता है; और उस प्रकार ५ उज्जुसुयस्स एगे अगुव ज्त्ते एगं दब्बा 
स्सय॑ पुहुत्त णन्थि” इस अल॒योगद्वारसत्रक विरोध होगा। और वर्त्तमान पर्यायका 
आधारभूत तथा निजद्ग॒व्यके पूवपरपरिणाममें साधारण ऊद्धंतासामान्य द्रव्याश है ।0 
साहश्य सब व्यक्तियोंमे समानताके अस्तित्वरूप तिर्यक्सामान्य भी द्रव्याश ही है ॥२॥ 
ओर इनमेंसे एककों भी पर्यायनय नद्दीं सानता तब ऋजुसूत्न पर्यायार्थिक दें; ऐसा कहने- 
चालोंके यद्द सूत्र कैसे संगत द्ोता है । इस कारण क्षणिक द्वव्यकों फददनेवाला तो सूक्ष्म 
ऋजुसूत्र है; और उस उस वर्च्धमानपर्यायको प्राप्त हुए द्रब्यको कहनेवाला स्थृूलआजु- 
सूत्र है, ऐसे ऋजुसूत्रको द्रव्याश्रिकनय कहना चाहिये यह सिद्धान्ववादियोंका मत है । 
और सूत्रपरिभाषित ( सूत्रोक्त ) अनुपयोग द्रव्याशड्ों लेकर सूत्रविरुद्ध चलनेवाले वार्किक 
(नैयायिक) के मतसे नोपर्यायपद भी सिद्ध होता है। यह हमारा सुख्यरूपसे निर्धारित 
सिद्धान्त है ॥ १५॥ 
एवमन्तर्गतानां स्थादुपदेशः कथ पृथक्‌ । 
पश्चश्यों हि यथा सप्तस्वर्थभेदों मनाड| न हिं ॥१९६॥ 

भावार्थ--इस प्रकारसे अन्तर्भूत द्वव्याथिक और पर्यायार्थिकतयोंका पृथक्‌ रुपसे 
उपदेश केसे हो सकता है ? और यदि ऐसा कहो क्वि--मतान्तरमें पांच नय हैं, उनमें 
मिछाकर जैसे सात नय मानते हैं; उस्ती अक्वार हमारे इन नथोंका भो मिन्न उपदेश होगा 
सो नहीं क्योंकि--हम जो पांचसे भिन्न दो मानते हैं, उनमे विपयभेद् है, और तुम्दारे दो 
नयोंमें किचित्‌ भी विषयभेद नहीं अतः मिन्‍न उपदेश नहों हो सकता ॥ १६॥ 


व्यास्या | एवमन्तगेतानामन्तर्माविताना. द्रव्याथिकर्यायाथिकाना. नयानां पृथरिमत्त 
उपदेश कथ कृत' स्थात्‌ । यद्योव कथयत मतान्तरे पर्त नया सन्ति ते द्वाविमो मिथ्ितो 
सन्‍्ती. सयत्तप्वकम्िति व्यवहारों जायते तेव ढ्ओो. . पृथगुपदेशत्तडदस्माक्ृमपि.. दब्धाविर' 
पर्यायाथिकयों.. पृथगरुपदेशों.. मविष्यवीति चेल्ल... वक्तत्यभ्‌ । झश्धमममिहदवनूताता यथा 
विषयमेदोइल्ति. तर्थव. द्रव्याधिकपर्यावाथिकयोरपि... ससनयेम्यों. मिन्नविषयत्त दर्शयंत 


द्रव्यानुयोगतकणा [ १२५३ 


किच् त्रयाणा नयानामेका सज्ञा सड्गृह्य नयपश्चवक कथितमस्ति परन्तु विषयों मिन्‍नों वर्त्तते अन्र तु विषयों 
भिन्नो न वर्तते । पुनयें द्रव्याथिकनयस्थ दश १० भेदा दर्शितास्ते सर्वेष्पि शुद्धाशुद्धसड्ग्रहादिष्वन्तभवन्ति, ये च 
घड्सेदा. पर्यायाथिकनयस्य दर्शितास्ते सर्वेष्प्युपचरितानुपचरितव्यवहारबुद्ाशुद्धजु सूतादिष्वन्तर्मंवन्ति । 
गोबलीवर्देन्यायेन विषयभेदे भिन्लनयत्व कथ्यते तहि स्यादस्त्येव, स्पान्नास्त्येव, इत्यादिसप्तभड्धीमध्ये कोडि- 
प्रकारैरप्यपिता नपितसत्त्वासत्त्वग्राहकनयभेदेन. भिन्नभिन्‍्ननयवादेन च सप्तमूलनयप्रक्रिया बम्भज्यते । 
एवतत्सुघीभिविमृशयम, ॥१६॥ 


व्याख्याथेड--पूर्वोक्त रीतिसे सात अथवा मत सेदसे पॉच नयोंमें अन्तर्भाव किये गये 
ऐसे द्र॒व्यार्थिक तथा पयोयार्थिक नयोंका भिन्नर्पसे उपदेश ( निरूपण ) केसे किया 
जावे ? अर्थात्‌ सप्त या पंच नयसे भिन्न इनका कथन अयुक्त हे; क्योंकि--उन्ही नैगम, 
सँग्रहआदिमि इनका अन्तमौव है | कदाचित्‌ ऐसा कहो कि--अन्यमतमें पाँच ही नय हें; 
उन पाचमे समभिरूढह और एवंभूत इन दोनोको मिछा देनेसे “सात नय” ऐसा व्यवहार 
दोता है; जिससे समभिरूढ ओर एवंभूतका एथक्‌ उपदेश किया गया है, ऐसे ही हमारे 
भी द्रव्यार्थिक तथा पर्यायार्थिक इन दोनो नयोंका भिनन्‍नरूपतासे उपदेश होगा । सो ऐसा 
नहीं कहना चाहिये क्योंकि--जैसे शब्द समभिरूढ ओर एवंभूत नयोंके विषयभेद है, ऐसे 
ही आप भी द्वव्यार्थिक तथा पर्यायार्थिकके सातो नयोंसे विपयका भेद दिखछाओ ? और 
शब्द, समभिरूढ तथा एवंभूत इन तीनोंकी एक संज्ञाका संग्रह करके पंच नयक्रा कथन 
किया है; परन्तु विषय सिन्न २ है, ओर द्र॒व्यार्थिक तथा पर्यायार्थिक्रा विषय सप्त नयसे 
भिन्‍न नहीं है, अर्थात्‌ अभिन्‍न ही हे । ओर शब्दआदिक नय तो भिन्‍नविषयक्र है, और 
जो द्रव्यार्थिकनयके दश १० भेद कद्दे गये है, बह सब भी शुद्धसंग्रद अशुद्धसंत्रहआदि- 
में अन्तर्गत हो जाते है; तथा जो पर्यायार्थिकनयके घट ६ भेद दर्शाये गये है; वह भी 
सब उपचरितव्यवद्दार ओर अजुपचरितव्यवदह्दार तथा शुद्ध और अशुद्ध ऋजुपूच्नयमें 
अन्तर्भूत द्वो जाते हैं; और यदि “गोबलीवदेन्याय (जो गो है, चह्ी बलीवर्द (बैठ) हे, इस 
न्याय) से मिन्‍त विषय सानकर भिन्‍न नय कहते हो तो “स्थादत्येव” क्थ॑चित्‌ है; ही 
“स्थान्नास्त्येष” क्थ॑चित्‌ नही ही है; इत्यादि सप्तभंगीके सध्यमें कोटि (करोड़ों) प्रकारोंसे 
अर्पित, अनर्पित, सत्त्व तथा असत्त्वको ग्रहण करनेवाले नयोंके भेदोंसे और सिन्‍्न 
२ नयके वाद (कथन) से जो सप्त मूछनय माने गये हैं, उतकी अक्रियाका सर्वथा भंग हो 
जायगा अथ्थौत्‌ मूलनय सात हैं; यह सिद्धान्त न रहेगा यह विषय बुद्धिमानोंको 
विचारना चाहिये | तापपये यह कि--गताथे विषयको भी यदि मिन्‍न मानकर नयके भेदकी 
कल्पना करते दो तो मूछ नय सात ७ ही हैं; यह शक्रिया सेथा हृट जायगी ॥ १६॥ 


अब यदि विषयभेदेन नयभेदमद्भीकरिष्यय तदा सामान्यनैगमसंग्रहमध्ये, . विशेष- 


१२४ ] श्रीमद्राजचन्द्रजेनशाश्रमालायाम्‌ 


नैगमव्यवहारमध्ये, योजयता युष्माक पडेव नया निष्पत्स्थन्त इत्येताहशी पक्षकर्त्त राशइडू स्फोटयितु 
इलोकमाह । 


अब यदि विषयके भेदसे ही नयके भेदको अद्जीकार फरते हो तो सामान्य नैगमकों 
संग्रहके सध्यमे ओर विशेष नैगमको व्यवद्धारनयके मध्यमे थोजित करनेवाले तुम्दारे मतमें 
पट ६ ही नय सिद्ध होते हैं; अर्थात्‌ सैगमफे सामान्य और विश्येप यह दोनों भेद जब 
क्रमशः संग्रह तथा व्यवहारमे अन्तभूत्त हो जायेगे तव नैगमनयका अभाव हो जानेसे छ (६) 
दही नय रह जायेगे इस प्रकार पक्षकर्त्ताकी अंकाकों दूर फरनेकेलिये यह अग्निम शोक 
कहते हैं । 

संग्रहादव्यवहाराच्च नेगमो5पि प्रथक्‍्वचित्‌ । 
तस्सादलरूग्नकस्ताभ्यां स एतो तु पृ्ंग हि ॥१७॥ 

भावाथः--संग्रह और व्यवह्रनयसे तो नैगमनय कहीं भिन्न भी देखा जाता है, 
इसलिये संग्रह तथा व्यवह्ारसे असंलग्त विषयको धारण करनेवाला मैगम इन दोनोंसे 
प्रथक्‌ है, और द्रव्याथिक तथा पर्यायार्थिक यह दोनों सप्त नयसे सर्वथा कहीं भी 
मभिन्नविषयक नहीं है ॥ १७॥ 

व्याख्या । सम्रहेति-यद्यपि सग्रहनये व्यवहारनये च॑ नैगमनयस्य सामान्यविश्वेषपर्यायावन्तर्भवतस्त-- 
थापि सग्रहाद ब्यवहाराच क्वचित्रदेशादिदृष्टान्तस्थाने मैगमो मिन्नोषपि भसवति उक्त च-छण्ह तह पचण्ह्‌ 
पचविह तहय होइ मयाणिज्जो । तम्मिय सोयण्णसो सोचेव पायेव सत्तण्ह । १ । इत्यादि । तस्मात्‌ 
क्वापि भिल्नविंषयेत्वान्नैगसनयोषपि ताम्या सिन्न प्रतिपादित । तु पुन एतौ हो द्रव्याथिकपर्यायाथिको 
पुथक्‌ भिन्नौ स्थितो मैगमादिनयेम्यों न हि समवत । अभिन्नविषयत्वात्‌ तेम्यो वियोज्य नवभेदादेशान्तर' 
किसु कथ्यत इति ॥ १७॥ 

व्याख्याथें+-यद्यपि संग्रहनय तथा व्यवद्वारनयमे नैगमके सामान्य और विशेष यह 
दोनों पर्याय अन्तभूत हो जाते हैं, तथापि कहीं कहीं प्रदेशादि दृष्टान्त स्थानमे संमद तथा 
व्यवहार भयसे नैगस भिन्नविषयक भी होता है | ऐसा कहा भी हे ॥ 

इस कॉरणसे कहीं भिन्न विषय होनेसे नैगम्रनयका भी उन दोनों संग्रह ओर व्यव- 
हारनयोंसे' सिंज्न प्रतिपादंन किया गया है। ओर यह्‌ द्रव्यार्थिक तथा पर्यायार्थिक तो 
वैगेंमसंग्रहआदि नयोंसे मिन्न विषयके धारक नहीं सभव होते क्योंकि-यह सप्त नयोसे 
अभिन्न विषय है; अतः उन सातोंसे मिन्नकरके समे नय सेदके स्थानमें नयोंके नो ९ भेद हैं 
ऐसा भिन्न' आदेश कैसे कददते दो ॥ १७ ॥ 

पुनरेनमर्थ' ध्रतिदिशन्नाह । 

अब पुनः इस अर्थंका उपदेश करते हुए कहते हैं । 
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कुवंन्न वं॑ समाप्नोति विभक्तस्य विभाजनस्‌ । 
जीवादिवन्न चेवात्र प्रयोजननियोजनस्‌ ॥ १८ ॥। 


भावाथ:--इस प्रकारसे विभाग किये हुये पदाथका पुनः विभाग प्राप्त होता 
है, परन्तु यहां जीवआदिके सद्दृश विभागके प्रयोजनकी नियोजना नहीं है ॥ १८ ॥ 

व्यास्या। एक्मनया रीत्या नव ९ नयाव्‌ कुर्वेत्‌ू रचयनु॒ विभक्तस्य विभागीकृतस्य विभाजन 
विभागकरण समाप्नोति । विभक्ताना विभागों जायत इत्यर्थ । तदां जीवादिवत्‌ जीवा द्विघा समारिणो 
मुक्ताश्न ससारिण पृथिवीकयिकादिषड्भेदा', सिद्धा पत्चदशभेदा एतद्बन्नया अपि द्विघा द्रव्याथिकपर्याया थिकभेदा 
द्रव्याथिकस्धिधा नैगमादिभेदात्‌, ऋजुसूच्रादिभेदाश्वतुर्धा पर्यायाथिका इत्थ कथयितु युक्त परन्तु नव नया 
इत्येक्वावयताया विभागो विहित स तु स्वेथापि मिथ्या ज्ञातव्य । अन्यथा तु जीवा ससारिण सिद्धा 
इत्यादि विभागवावंयमपि भवितुमहंति । तथैव द्रव्याथिकपर्यायाथिकौ नयावित्यपि कथयता अन्ये नया 
धागता' स्युस्तथापि वय स्वप्रक्रियानयेन नव नया इति कथयिष्याम इतीत्थ वा दिनामेव प्रतीपादततीयम_ 
यथा-तअन्न प्रयोजननियोजन जीवा जीवादिवन्नास्ति भिन्नानि भिन्नानि तत्त्वानि व्यवहारमाशओ्रेण साध्यानि 
तानि च तथैव सभवन्ति अन्न त्वितरव्यावृत्तिसाष्यानि तत्र च हेतुकोटिना अनपेक्षितभेदप्रवेशेन वैयथ्येंदोषो 
जाय॑ते तत्त्वप्रक्रियया इद प्रयोजनमस्ति जीवस्तथा अजीवश्चतौ द्वौ मुख्यौ ज्ञयौ पदार्थों कथनीयौ बन्धमोक्षो 
मुख्यतयां हेयोपादेयगाी च कथनीयौ तस्माहन्धकारणत हेय गासत्रव, तथा मोक्षो मुख्यपदार्थोउस्ति । 
ततंस्तस्य च द्वो कारणे सवरनिर्जराख्ये कथवीये इति ससतत्त्वकथनप्रयोजनप्रक्रिया । पुण्यपापरूपशुभाशुभ- 
बन्धभेदव्यक्ति दूरे कृत्वा अनयंव प्रक्रियया नवतत्त्वानीति घ्येयम । अन्न तु द्रव्याथिकनयेनव मिन्नोपदेशस्य 
किमंपि प्रयोजन नास्तीति ५ १८ ॥ 


व्याख्याथे+--इस पूर्वोक्त रीतिसे नव ९ नयॉंको रचना करेते हुये आपको विभक्त 
अथात्‌ एक बार विभाग कियेहुये पदार्थका पुनः विभाग करना प्राप्त होता हे; तब जीवा- 
दिफे सदृश अथात्‌ जेसे प्रथम द्रब्यके जीव तथा अजीव इस प्रकार दो विभाग करके 
पुनः जीवके संसारी और मुक्त ऐसे दो भेद किये ओर फिर संसारी प्रथिवीकायिक आदि 
छ भेदके घारक तथा सिद्ध पन्द्रद भेदवाले द्योतित किये इसी प्रकारसे यह भी द्रव्या- 
थिंक और पयौयार्थिक भेदसे दो प्रकारके हैं, उनमें नैगमआदि भेदोंसे द्र॒व्यार्थिक तीन 
प्रक्रारका है; ओर ऋजुसूत्रआदि भेदोसे चार प्रकारका पयोयार्थिक है, ऐसा कहना योग्य 
है; परन्तु नय नव हैं; इस प्रकार जो एकवाक्यतामें विभाग किया है; चह विभाग तो 
सर्वथा सिथ्या जानना चाहिये। और यदि ऐसा ही विभाग करो तव तो जीव, संसारी सिद्ध 
इत्यादि रीतिसे भी विभागवाक्य हो सकता हे; अर्थात्‌ जैसे द्व्याथिक पर्यायार्थिकके 
भेदोंमें द्रव्याथिक पर्योयार्थिकको मिलाकर नव नयोंका कथन क्रिया इसी प्रकार जीवके 
संसारी और मुक्त इन दोनों भेदोंमें जीवको भी योजित करके जीव, संसारी, सिद्ध ऐसे 
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तीन भेद कहने चाहिये “जेसे जीव और अजीवके कहनेसे आख्रवआदि तत्त्वोंका ग्रहण सिद्ध 
है, बेसे दी द्ब्याथिक ओर पर्यायार्थिक इन दोनोंके कथनसे अन्य नैगमादि स॑ नयोंका 
अहण हो जावे परन्तु तो भी जैसे आश्ववआदिक भिन्न कदे हैं; उसी प्रकार हम हमारी 
नय प्रक्रियासे नय नव ९ है ऐसा कहेंगे” इस पअकार कहनेवालोंके प्रति ऐसा कहना 
चाहिये कि--यदांपर जीव अजोवआइदिके समान तुम्दारे प्रयोजनकी नियोजना नहीं है; 
क्योंकि--व्यवद्ारमात्रसे भिन्न २ तत्त्व साध्य होते हैं, ओर जो आश्रवादिक भिन्न तत्त्व कहे 
गये हैं, वह भी व्यवद्ारमात्रसे द्वी कद्दे हैं, ओर नय्रके विपयमें तो एक नयसे दूसरेका किसी 
प्रकार भेद सिद्ध हो तब भिन्न नयकी सिद्धि हो उसमे यदि हेतुकोटिसे अनपेक्षित भेदका 
प्रवेश हो तो वैयथ्य दोप होता हं, तापये यह कि--जिस भेदमे प्रवक द्वेतु न ढिया 
जाय तो वह भेद व्यर्थ ह्वी है; और तत्त्वप्रक्रिममि जो जीव, अजीव इन दोनोंमे ही सब 
तत्त्वोके गतार्थ होनेपर जो सप्त तत्त्व निरूपण किये हैं, उनमे तो यह निम्नलिखित प्रयो- 
जन है, कि--जीव और अजीब यह दो द्वी मुख्य द्रव्य हैं, अथात्‌ इन्ही दोनोंकों मुख्य पदा्य 
कहना तथा समझना चाहिये ओर बन्धकों देय (त्याग करने योग्य”) तथा मोक्षको 
उपादेय (ग्रहण करने योग्य) रूपसे कहना चाहिये ओर आश्रव है, सो वन्धका कारण हें, 
इसलिये आश्रवको भी हेयरूपसे कहना चाहिये और मोक्ष मुख्य पदाथथ है, क्योंकि-- 
उसीकेलिये सब पदार्थोॉका निरूपण हे, और वही उपादेय है, इस कारण उस मोक्षके 
संबर और निजरा इन दोनों कारणोंका कथन फरना चाहिये इस रीतिसे जीव अजीब 
आश्रव बध संवर निज्ञरा और मोक्ष इन सप्ततत्त्वोंके कथनकी प्रयोजनवाली भ्रक्रिया हे, 
ओर इसी प्रक्रियासे शुभ अशुभ बंधके कारण पुण्य पापको भी भिन्न करके कहनेसे नव तत्त्व 
हो जाते हैं, ऐसा समझना चादिये। ओर यहाँ द्रव्याथिक तथा पर्यायार्थिक नगसे नैगम- 
आदिको भिन्न उपदेश करनेका फोई भी प्रयोजन नहीं है ॥ १८ ॥ 
अभिन्नकारणाः सुओ नयाः सप्तव कीत्तिताः । 
उच्यते तत्कर्थ वाक्यमधिक सुत्रवज्जितस्‌ ॥ १९ ॥ 

भावार्थ---सूज्रमे अभिन्नकारण सात दी नय दर्शाये गये है; इसलिये तुम 
सूत्रवर्जित अधिक वाक्य केसे कद्दते हो ॥ १५॥ 

व्याख्या । तस्मात्कारणात्सूजे नया अभिन्नकारणा सर्सव कथिता. तथ्य सुत्रम “सतमूल नया 
भणत्ता” एताहबछसूत्रे कथितमस्ति तद्वाक्य सृत्रसहशमुल्लद्भघाधिक नव नया इति वाक्य कथमुच्यते 
स्वसृत्रपरिरक्षणार्थ यथोक्तमेव न्‍्याय्यम । इत्य परिचित्य केषाचिद्वाक्यसद्भुलनामनाहत्य श्रीवीतरायमाषि- 
तवचनरबनापवित्रे सूझे बुद्धिरारोपणीया स्वसम्यक्त्वशुद्धिससिद्धिवृद्यये ॥ १६ ॥ 

व्याख्यार्थ:--इस कारण भिन्नकारणशून्य सात ही नय सूत्रमे कहे गये हैं; वह 
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सूत्र यह है; जेसे “मूलनय सात ही हैं” इस प्रकार सूज्रमें स्पष्टरूपसे कहा गया है; सो 
उस सूत्न जेसे वाक्यका उल्लंघन करके सप्तसे अधिक अथात््‌ नय नव हैं; ऐसा वाक्य 
फेसे अथवा किस आधारसे कहते हो। इसलिये अपने सूत्रकी रक्षाकेलिये यथोक्त 
( सप्तनय )का ही कथन करना योग्य हे, ऐसा विचार करके जिस किसीकी वाक्य रच- 
नाका अनाद्र कर चुद्धिमान्‌ पुरुषोंको अपने शुद्ध सम्यक्त्वकी सिद्धिके अथे अथवा सम्य- 
कत्वकी पृद्धिकेलिये श्रीवीतरागभाषित वचनोंकी रचनासे पविन्न ऐसा जो सून्न है; उसीमे 
बुद्धिको लगाना चाहिये ॥ १९॥ 
मथ साक्षिण दर्शयति । 


अब साक्षीको दिखछाते हैं। 


दश भेदादिकाश्नात्र सन्ति युक्तोपलक्षणाः । 
न चेदन्‍्तभंवेत्कुत्न प्रदेशार्थनयो बद ॥ २० ॥ 
भावारथः--और द्र॒व्याथिकआदिके जो दश भेद वगैरह देवसेनजीने कट्दे हैं; वह 
भी उपलक्षणसात्र है | यदि उपलक्षणसरात्र न माने तो कहो श्रदेशाथनयका किसमें 
अन्तर्भाव होवे ॥ २० ॥ 
व्याख्या । अन्न देवसेनरचितनयचक्रग्रश्ये द्रव्याथिकादिदश १० भेदा उपदिष्टास्त चोपलक्षणत्वेन 
ज्ञातव्या । यद्येवं न क़रियते तहि प्रदेशार्थथय कस्मिन्‌ स्थाने चरिताथों भवेदित्थः विचारणीयम । 
दह्भेदादिका अन्न देवसेनीये ग्रन्थे युक्तोपलक्षणा, उपलक्षणमात्रपरा, सन्ति चेद्यय्यव ते कुत्र न तहि 
प्रदेशार्थनयो5पि कुत्रान्तमंवेदिति वद । उक्त च सूजे “हृष्टियाएं पदेसट्टियाएं दब्वहुय पदेसट्डय” इत्यादि ॥ 
तथा कर्मोपाधिसापेक्षजीवभावग्राहब द्रव्याथिको यथोपविष्टस्तथा . जीवसयोगसापेक्षपुद्यछमावग्राहकनयो5५फि 
भिन्नतया कथयितु योग्य एवं । एवं सत्यनेके भेदा भवन्ति तथा प्रस्थकादिदृष्टान्तेन नैगमादीनामशुद्ध १ 
अशुद्धतर २ अशुद्धतम ३ शुद्ध ४ घुद्धवर ५ शुद्धतमादिभेदा मवन्ति ते भेदा कुत्र संगुह्न्ते । तेषा 
सड्ग्रहाथंभुपचारो विहितस्तत उपचारेण ते उपनया भवस्तीति यदि कथ्यते तदापसिद्धान्तो भवेतु । 
अनुयोगद्वारे ते नयभेदा प्रदर्शिता सन्ति तत एतदेव हढीक्रियते उपनया: कथिता ये सन्ति ते व्यवहार- 
नैगमादिम्य' पृथगू न सन्ति उक्त च तत्त्वाथंसूत्र व्यवहारलक्षण “उपचारबहुलो विस्तृतार्थों लौकिकप्रायो 
व्यवहार ” इति ॥ २० ॥ 
व्याख्याथें+--इस देवसेनजीरचित नयचक्रनामक अन्थमें जो द्रव्याथिकआदि 
दश भेद द्वव्यार्थिक नयके कहे है; उनको उप लक्षणपनेसे जानने चाहियें अर्थात्‌ यह भेद 
१ निजका तथा निजके समीपस्थ तथा अपने सबन्धीका भी बोध करनेवाला शाब्द, जैसे “काकेम्यों दधि 


रक्षताम” यहाँपर काकपद दधिके उपधातक ( नाश करनेवाले ) खान मार्जारआदिका उपछक्षण है, व कि यह्‌ 
कि काकोंसे दघिकी रक्षाकरों भौर बिल्ली कुत्ते आवें तो खानें दो । 
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द्ग्दिशनमात्र है, इनसे अधिक और भी भ्रेद होते हैं । और यदि उन दशकों 
उपलक्षणमात्र नहीं करे तो भ्रदेशार्थनय किस स्थानमे चरितारथ ( अन्तभूंत ) हो यह 
_विंचारना चाहिये तथा यदि इस देवसेनजीके अन्थमे ढश भेद उपलक्षणसह्दित न हों तो 
प्रदेशाथनयका किस नयमे अन्तभोव होता है, यह कहो | पुनः इस प्रदेशार्थनयका 
वर्णन सुञ्नमे भी है, जेसे “द्रव्यार्पिकप्रदेआर्थनय” इस्यादि । तथा जैसे कर्मरूप उपाधिकी 
अपेक्षा रखनेवाले जीवभावको ग्रहण करानेत्राढा द्र॒व्याथिकनयका उपदेश किया 
है, इसी रीतिसे जीवके संयोगको अपेक्षाका धारक जो पुद्गलूभाव हे, उसका ग्रहण फराने 
वाला नय भी भिन्नरूपतासे कथन करनेके योग्य हो है, ओर जब जीवसयोगापेक्षपुद्गल 
भावग्मराहक नय माना जायगा तब इसी प्रकार अन्य भी अनेक नय होंगे। और 
प्रस्थकआदि दृष्टतसे नेगमआदि नयोंके अशुद्ध १ अशुद्धर २ अशुद्धतम ३ शुद्ध 
४ शुद्धवर ५ ओर शुद्धवमआदि जो अनेक भेद होते है, उन भेदोंका संग्रह कहा किया 
जायगा अर्थात्‌ तुमको उपल्क्षणमात्र ही इन दश भेदोको मानना चाहिये अन्यथा पूर्बोक्त 
भेदोंका संग्रह न होगा । अब यदि ऐसा कद्दो कि--“इन पूर्षोक्त भेढोंके संग्रहके अर्थ 
हमने उपचार किया है, और इसी कारण उपचारसे वह उपनय होते हैं” तो अपसिद्धान्त 
होगा अर्थात्‌ सिद्धान्तकी हानि होगी । क्योंकि--अलुयोगद्वारमे उनको नयोंके भेद दिख 
लाये गये है । इसलिये यही पक्ष दृढ किया जाता है, कि--जो उपनय कहे गये हैं; वह 
नहीं है, अर्थात्‌ व्यवहार नेगमआदि नयोंसे जुदे नहीं हैं, और तत्वाथंसूत्रमें व्यवहारका 
लक्षण भी यद्दी फहा है, कि-जो बहुधा उपचारसे पूर्ण हो अर्थात्‌ जिसमे उपचार अधिक 
हो वह तथा संक्षिप्त अक्षरोंमे विस्तारसहित अथका धारक हो और प्रायः छोकिक हो वह 
न्यवह्ार है ॥रणा। 


व्यवहारे समायान्ति तथेबोपनया अपि । 
न चेत्प्रमाणसप्यत्रोपप्रसाणत्वमाश्रयेत] ॥२१॥ 


भावार्थ--और वह उपनय भी व्यवहारमे ही गर्मित हो जाते हैं । यदि ऐसा न॑ 
हो तो प्रमाण भी उपग्रमाणताका आश्रय करे ॥२१॥ 


व्याख्या । एवं सति नयभेदाद्‌ यद्य पनयाद्‌ छृत्वा मनुते तहिं स्वपरव्यवसायिज्ञान प्रमाणमित्येत- 
ल्छक्षणन लक्षितस्य ज्ञानख्पप्रमाणस्याप्येकदेशों मत्यादिरयवा तहशोष्वग्रह्दिः सौ्प्युयप्रमांणमिति पृथग्मेदों 
भविष्यति । तस्प्रान्नयोपनयप्रक्रिया द्िष्याणा बुद्धिन्द्रनमात्रेव ज्ञातव्या ॥ २१ ॥ 


निश्चयाइव्यवहारेण कोपचारविशेषता । 
सुख्यवृत्तियंदेकस्य तदान्यस्योपचारता ॥२२॥ 


दृब्यातयोगतकणा [ १२९, 


भावाथे+--निम्चयनयसे व्यवहारनयमें उपचारकी विशेषता क्या है १ इसफा उत्तर 
यह है; कि-जब एकफी मुख्यता होती हैं, तब अन्य (दुसरे) की उपचारता होती हे ॥२२॥ 


व्यास्या । निश्चयात्‌ निश्चयनयात्‌ व्यवहारेण सहोपचारविशेषता कास्ति । व्यवहारविषय उपचा- 
रोइस्ति निश्चय उपचारो नास्त्येतावद्विशिषता । यदेकनयस्य मुख्यवृत्तिग ह्मते तदा परनयस्योपचा रवृत्तिरा- 
याति । रत्ताकरवाक्ये स्पाह्दरत्ताकरे च प्रसिद्धमस्ति “स्वस्वार्थसत्यत्वस्थामिमानोईखिलतयानामस्पोन्य 
वर्त्ते फलात्तत्यत्व तु सम्पस्दर्शनयोग एवास्ति” । एवं च॒ प्रकृत्तमर्थ व्याख्यायते | निश्चयनयाद्र व्यवहार- 
नयेन सहोपचारविशेषता कास्ति योपचारविश्ेषता वर्त्ती ता दर्शयति । यदैकस्य कस्यचिन्रयस्य सुख्यता 
मुख्यभावो वर्त्तते तदान्यस्यान्यनयस्थ उपचारता गौणत्व मवतीति जशैयम_। यथा हि निमश्चयेनात्मेति शब्द 
एतस्य निश्चयार्थस्तु “असस्यातप्रदेशी निरक्षनोप्नन्तज्ञानादिग्ुणोपेतो नित्यो विभु कर्मंदोषरसद्भूत सिद्ध इव 
देह उपलम्पते” तदास्य व्यवहारेगीपाधिकस्य जडशरीरादे सद्भुवस्थीदयिकादिभावोपगतन रने रमकादिमा - 
वस्परदतोषपि गौणत्वं मासते | --अथ च “अतति सातत्येन गच्छति तास्तान्पर्यायानित्यात्मा” ससारस्यथो 
देहादिसद्भुतो जन्ममरणजरायौवनादिक्लेशमनुमवर्भान प्रत्यक्षत्रमाणेन व्यवहारादेशाईवों मनुष्यों नारक- 
स्तियेंड च कथ्यते तन्र सिद्धत्वस्य यौणत्वम_ ॥ २२॥ 


व्यास्याथः--निश्चयनयसे व्यवहारनयके साथ उपचारकी विशेषता क्या है? इस 
जिज्ञासा( जाननेकी इच्छा )में कहते है, कि--ध्यवहारनयके विशेष उपचार है, और निम्रय- 
नयसे' उपचार नहीं हे, इतनी ही विशेषता है; अर्थात्‌ जब एक नयकी मुख्य अर्थमें शक्ति 
रहती है. तव अन्यनयकी उपचारबृत्ति स्वय॑ आती है। ओर यह वार्ता रत्नाकरवाक्यमें तथा 
स्थाह्मादरत्नाकरमे असिद्ध है । जेसे “अपने २ अर्थकी सत्यताका अभिमान सब नयोके परस्पर 
रहता है; और उन नयोके फछसे सत्यता तो सम्यग्दशनके संयोगके होनेपर ही होती है;” 
जब ऐसा सिद्धान्त है; तव इस भ्रकृत अथेका इस ग्रकार व्याख्यान द्ोता है; कि-“निम्वयनयसे 
व्यवद्ारनयके साथ उपचार विशेषता क्या है ? जो उपचारविशेषपना है, उसको दिखाते है.। 
जब किसी एक नय की भुख्यता रहती है, तब अन्य ( दूसरे ) नयकी उपचारता रहती है, तातपय 
यह कि-एक नय प्रधानभावसे जब रहेगा तब अन्य गौणत्व (अग्रधानपने) रूपसे आप ही रहेगा, 
यह गोणत्ववृत्ति होना द्वी उपचारता है; ऐसा समझना चाहिये । उदाहरणऊेडिये जैसे 
निश्चयनयसे “ आत्मा ” यह शब्द हे; तब इस आत्माका निम्चयनयसे अर्थ असंख्यात> 
प्रदेशोंका धारक, निरंजन, अनंत ज्ञानआदि गुणोंसे सहित, नित्य, विभ्रु ( व्यपक ) और 
कर्मोसे उत्पन्न जो दोष हैं; उनसे रहित सिद्धंके सदश आत्मा ही देहमे जाना जाता है । 
उन निम्चयाथंदशामें यद्यपि व्यवद्धाससे औपाधिक जो जड़ पदार्थ शरीरआदि है, उनके 


१७ 
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सद्दित तथा ओऔदयिकआदि भाषोंसे प्राप्त जो नर नारकी, और तियद्वआदिपना है; 
उसको स्पशताहुआ भी जो आत्मा है; उसका गौणत्व भासता हे । ओर जब “अवदि 
इति आत्मा” अर्थात्‌ जो निरन्तर उन उन पर्यायोंके प्रति गमन करता है; अथवा निरन्तर 
उन उन पर्यायोको प्राप्त होता है; वह आत्मा है; ऐसा व्यवद्दारसे अर्थ करते हैं, तब यह 
आत्मा संसारी है, देहआदिकसे सद्दित दे, जन्म, मरण, बृद्धावस्था, और यौचनआदिक 
दशाओंमे जो दुःख होता है, उसको प्रत्यक्ष प्रमाणसे अलुभवकरताहुआ देव है, भलुष्य हे, 
नारकी है, और तिय्यत्र है, इत्याव्रिपसे फह्दा जाता है ।उस व्यवद्दारद्शामे इसका निम्नयोक्त 
अनन्त गुणादिसहित जो सिद्धपना है, उसकी गीणता भासती हे ॥रश॥ 
अथ पुनस्तदेव प्रतिपादयति । 
अब फिर उसी विषयका प्रतिपादन करते हैं । 
तेनेदं भाष्यसंदिष्टं गृरहीतव्यं विनिश्वयस । 
तत्त्वार्थ निश्चयों वक्ति व्यवहारों जनोदितम्‌ ॥२३॥ 


भावार्थ:--इस कारण भाष्यमें फहाहुआ जो यद्द विनिश्चय है,-“निश्चियनय 
तत्त्वा्थकों कहता है, और व्यवद्धाररय केवल मलुष्योंसे फहेहुएको दो कहता हैं” इसको 
स्वीकार करना चाहिये ॥ २३॥ 


व्याख्या । तैन कारणेनेद विनिश्चय निश्चयव्यवहारयोलंक्षण माष्यसंदिष्ट विज्ेषावदयक निरूपित॑ 
गुहीवव्यमवधारणीयम, । अथ निश्चयव्यवहास्योर्लक्षणमाह । निशचमो निश्चयनय- तन्वार्थ युक्तिप्तिमर्थ वक्ति 
कृथयति । पुनव्यंवहारों व्यवहारनयों जनोदित लोकाभिग्राहित्व वक्ति यतो लोकामिमतमेव व्यवहारस्तस्प 
प्राहक प्रमाण न भवति । प्रमाण तु तत्वार्थप्राहकमेवाध्ति तथापि प्रमाणस्य सकलतत्त्वार्थग्राही निश्चयनय , 
एकदेशतत्त्वार्थम्राही व्यवहारइचाय विवेक ॥ निरचयनयस्य विपयत्वमथ भर व्यवद्यारनयस्य विपयत्वमनुभव« 
सिद्ध मिन्नमेवास्ते | असता न निष्ठेति । यथा सविकल्पकश्ञान नष्टप्रकारतादिकमन्यवादिनों. भिन्नभेवामन- 


जतीति हुदये विमशेंनीयम, ॥ररा। 

व्याख्याथ:--इस फारणसे भाष्य अथीत्‌ विशेषावश्यकमे कहा हुआ जो यह विनि- 
इचय अथीत्‌ निश्चय और व्यवद्दारका छक्षण है, उसको निश्चित करना चाहिये। अब जो 
निरचय और व्यवद्वारका लक्षण भाष्यमे कहाहुआ है; उसका कथन करते 'हैं, कि-निशचय 
नय जो है, वह वो तंत्त्वार्थे अर्थात्‌ युक्तिसे सिद्ध अर्थंको कहता है, लोर व्यवद्दारनय जो 
है, चह जनोदित अथीत्‌ छोकके इंड जो भ्रहण है, उप्तको फहता हैं; कक्‍्योकि-छोकके दी 
जो अभिमत दोता है, चह व्यवद्वार है । इसकिये उस व्यवद्धारका हा आह ( अहृण 
फ्रनेवाला है; वह प्रमाण नहीं होता, किन्तु जो तत्त्वाथंका आाहक द्वोवा है, वही प्रमाण 
होवा है, वथापि प्रमाणके संबूर्ण तत्वार्थकों श्रदूण करानेवाढा निशचयनय हे, और प्रमा- 
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णके एकदेश तत्त्वा्थंकों जो ग्रहण करता हे, वह व्यवहार- कहलाता है, यह “निश्चय और 
व्यवहार इन दोनों नयोंका विवेक हे। ओर निम्चयनयक्रा विषय तथा व्यवद्वारनयका 
विषय तो भिन्न ही है, यह अनुभवसे सिद्ध हे। और व्यवहारम्राहक प्रमाण असत्‌ हे, 
इससे उसकी निष्ठा ( उत्पत्ति ) नहीं है, ऐसा नहीं क्‍्योकि-जेसे अन्यवादी सबिकल्पक 
ज्ञानको और निर्विकल्पककों भिन्न ही भानते हैं, उसी प्रकार निश्चय और व्यवहार है, ऐसा 
हृदयमे विचारना चाहिये ॥ २३ ॥ 

अथोपचार निर्िशति । 

अब उपचारका निर्देश फरते हैं । 


बाह्मस्याभ्यन्तरत्वं॑ यहहुव्यक्तेरमिदता । 
यच्च द्रव्यस्थ नेमेल्पसिति निश्चयगोचरा: ॥ २४ ॥ 

भावा्थ/--जो वाह्य पदा्शका अन्तरंगत्व हे, जो अनेकव्यक्तित अभेदता है, 
और जो द्र॒व्यकी निर्मेलता है, सो सब निम्वयनयक्रा विषय है ॥ २४ ॥ 

व्याख्या । यद्मह्मप्य ब्ाह्यर्थस्याम्यन्तरत्वमन्तरज्भधत्व वर्ततते तदविगोचर भिश्वयविषयमित्यर्थ यथा 
“समाधिनेन्दन धैर्यों दमोलि समता समा। ज्ञान महाविमान च वासरश्रीरिय पुत्र ॥ १॥” हृश््यादि 
पुण्डरीकाध्ययनादर्थोष्प्पेव भावतीय । अथ पुनर्वेहुव्यक्त रनेकविशेषस्थाभेदता भेदराहित्य तदपि निम्नयत्रिषय 
सथा “एगे आया” इत्यादिसूत्रम, तथा वेदान्तरदर्शनमपि शुद्धधड्ग्रहवयादेशरूप शुद्धनिश्चयनयाथ समतिग्रन्ये 
कथित । तथा पुनद्र व्यस्य पदार्थेस्थ नैमेल्य तदपि विश्वयविययत । नैमेंल्य तु विमछ परिणतिर्ताह्मनिर- 
पेक्षपरिणामस्पो5पि निश्चयनयार्थों बोद्धव्य । यथा “आयासामाइए आयाधप्षामाइ यस्स अट्टे” एवमेतेउम्थन्तर-- 
त्वादयों निश्चयगोचरा एवं यथा यया रीत्या छोकातिक्रान्ती3्योज्वाप्पते तथा तथा रोत्या निश्वयनयस्थ 
भेदा भवन्ति तस्माश्व लोकोत्तराथमावना समायातीति ज्ञेयम ॥ २४॥ 

व्याख्याथ:--जो बाह्य पदार्थका आम्यन्तरत्व अर्थात्‌ अन्तरंगयना है, वह निश्चय 
नयका विपय है, जसे समाधि, नंदनवन, दंभोलि (वज्ध) समता सभाज्ञान महाविमान 
ओर यह वासरश्री अथोत्‌ दिनकी शोभा ।१। इत्यादि पुण्डरोहाध्ययनाथ भी इसो अकरार 
विचारना चाहिये। ओर बहुव्यक्तितत जो अनेक विशेष हैं, उतक्रो अमेद्रता ( भेर- 
रदितपना ) जो है, बद भी तिश्चयनयक्ला विषय है, जेसे ५एगे आया” इत्यारि सूत्र 
है। इसी प्रकार वेदन्तदशन भी शुद्धसडमशवयक्रा आदेशह्म होनेवे अुद्भोतेथयवयरह्ा 
अर्थरूप संमति भग्न्थमे कहा है। और जो द्रव्य अर्थात्‌ पदार्थक्रो निर्मझता है, बह भो 
निम्वयनप्रक्रा विषय है, यदॉपर नैमेल्य शब्दका अर्थ निर्मे परिगाम अर्थात्‌ बाह्य जिययकी 
अपेक्षा न रखत्रेवाछा जो दृब्यका परिणाम है, वद भो निश्चयवय्क्रा ही अर्थ (विषय ) 
समझना चादिये, जेंसे « आया सामाइय आया सामाइयस्स अह्े ” इथादि । इस 


१३२ ] श्रीमंद्रोजचन्द्रजेनशास्रमालायाम्‌ 


प्रकार यह पूर्वोक्त अभ्यन्तरत्वओदि निम्चयनयके दी विषय हैं। और जिस रीतिसे लो- 
कोत्तर अर्थ श्राप्त होता है; उसी ग्रकोरसे निम्बयनयके भेद द्वोते हैं, और इस हेतुसे छो- 
फोत्तर अथकी भाषेना प्रोप्त होती हेँ। ऐसा जानना चाहिये ॥ २४॥ 
अथ व्येवंहारेविंपय दक्षेयंति । 
अब व्यरेंहारनयके विपयको दर्शाते हैं। 
यो हि भेदो भवेद्ययक्तेयंश्न वोत्कटपर्यंवः । 
कार्यकारणयोरेक्यमिति व्यवहृतेविधाः ॥ २५ ॥ 


भावार्थ+--जो व्यक्तिका भेद होता है, जो उत्कट पर्याय है, तथा जो कारये 
और फारणकी एकता है; सो सब व्यवहारके भेद हैं ॥२५॥ 


व्याख्या । हि निश्चित यो भेदों व्यक्त मंवेत्‌ स च व्यवहारभेदों ज्ेय | यथा अनेकानि द्रव्याणि, 
मनेके जीवा , इत्यादि प्रकारेण व्यवहारनया्ं । तथा च पुनरेव निश्चयनय उत्कट्पयंव उद्धतपर्याय 
सो5पि व्यवहारनयस्य भेद । अत एवं “निछयणण्ण परचवण्णे भमरे वयहारणएण कालवणे” इत्यादिसिद्धान्ते 
प्रसिद्ध उत्कटपर्यायोईपि व्यवहार । तथा च कार्यकारणयोनिमित्ती निमित्तश्न एतयोरथैक्य यद्भूव्ति तदेवापि 
व्यवहारविषयम, । यथा हि आयुर्धु तमित्यादि, यथा व गिरिदंद्यते, यथा वा कुण्डिका सवति, मचचाः 
क्ोशन्ति, कुन्ता प्रविज्वन्ति, गद्भाया घोष इत्यादिव्यवहारभाषा अनेकेख्पा वर्त्ते । सा च॒ सर्वापि 
व्यवहारनयविषयिणी ज्ञेया। इति कि यो व्यक्तेमेंद, य पुनदत्कटपयंव यदपि कार्यकारणयोरक्यम » 
इत्यादि व्यवह॒तेव्यंवहारस्य विद्या प्रकारा इत्यर्थ ॥ २५४॥ 


व्याख्याथ;--जो व्यक्तिका भेद होता है; उसको निम्चयरूपसे व्यवद्वारका भेद जा- 
नना चाहिये, जैसे अनेक द्रव्य है, अनेक जीव है, इत्यादि रीतिसे व्यवद्यारनयका अथ हे, 
और फिर जो निः्वयनयमे उद्धुत पर्याय दे, सो भी व्यवद्ारनयका भेद दै। इसी देतुसे 
ऐसा कद्दा भी है, कि-निश्चयनयसे अ्रमर ( भत्रा) प्रंचवण अथात्‌ पाच रंगका 'है, और 
व्यवद्दारनयसे केवछ कृष्णवर्ण ( काले रगका )ही है, इत्यादि रीतिसे सिद्धान्तमे असिद्ध 
जो उत्कूट पर्याय है, बह भी व्यवद्ारनयका भेद है। और फिर कार्य कारण अथीत्‌ निमि- 
सती और निमित्तकी जो एकता है, वह भी व्यवद्यारनयक्रा विषय है, जेसे आयु घृत है, यहद्दा 
इंतरूप जो आयुका कारण है, उसमें आयुरूपता मानी हे, अथवा जैसे पव॑त जलता है, 
« छुंडी करती है! “मंच (माचे) शब्द करते हैं.” “ भाडे घुसते हैं! “ गंगामें -घोष (अ- | 
हीरोका श्राम ) है ” इत्यादि जो अनेकरूप वउ्यवद्दारभाषा (व्यवद्वारमें कइनेकी परिपादी ) 
है, चह व्यवद्धास्तवके विषयकों धारण करनेयालो हो जाननो चाहिये । तालपये यह 
है, कि-जो व्यक्तिका भेद दे, और जो उत्कूट प्रयोय है, तथा जो कार्य कारणकोी एकता 
इत्यादि यह सब व्यवद्यारनयके भेद हैँ ॥२५॥ 
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'अत्र प्रपेश्चितंस्थ सक्षेपमाह । 
अब जो पूर्वोक्त भ्रपंच है, उसको संक्षेपसे कहते हैं। 
इत्याद्यनेक॑विषयांश नयान्विहाय 
संक्षिप्प तांश्च॒ चचसाप्यधिकान्विधाय । 


बालावबोधनकृते किल देवसेन-- 
स्तत््रपश्चनमचीकरदाप्रशन्यस्‌ ॥ २६ ॥ 


भावाथः--इत्यादि अनेक विषयोंको धारण करनेवाले निम्यय व्यवहारआदि 
नयथोंकों त्यागकर और फिर उनको ही उपचारसे संक्षिप्कर और सूत्रवाक्यसे भी अधिक 
नयोंको अपनी बुड्धिसे करके मंदबुद्धियोंको वैंचने( ठगने )केलिये देवसेनजीने आप्त- 
शून्य इस प्रपंचको किया है ॥ २६॥ 


व्याख्या । इत्यायनेकविषयान्‌ अनेके भूयासों विषया गोचरा अजर्था वा एपषान्तेब्नेकविषयास्तान-- 
तैकविषयान्‌ नयान्‌ न्यायान्रु निश्चयव्यवहारात्मकान्‌ विहाय त्यक्तवा च पुनस्तानेव नयान्‌ सक्षिप्य सक्षेप 
फुत्वा उपचारपदेन संकोचयित्वा अपि पुनर्वेचसा वचनाम्तरेण अधिकान्‌ अतिरेकानू विधाय रचयित्वा सूत्र 
सप्त नया आदेशान्तरेण पच्चः नयास्तत्र व्‌ नव नया” इत्याघिक्य छृत्वा बालावबोधनकृते बाछाना 
भन्दर्मतिनामवंबोधन प्रतारण “अववोधन प्रतारणे वचने शिक्षणे चेत्यनेकार्थात्‌” मंदमतिवच्चनकृते प्रतार- 
'णार्थाय 'किल इत्यसत्ये “सत्येब्लीके भावनाया निश्चय४पि किल स्मृतमिति” देवसेतो नयच्क्रम्नन्थनिर्मायको 
दिंगम्बेरमताग्रणी एतंत्‌ प्राग्रुक्तः अ्रपच्चन॑ नयविस्तारण अचीकरत्‌ चकार। कीहगचीकरत्र आप्तजुर्य॑ 
पासोवीतरागस्तस्य वाक्य सिद्धान्तस्तेन शुन्यं वजितमू, आसशूुन्यमिति मध्यमपदलोपी समास. आसवाक्येच 
धून्यमा संशुर्य स्वमृत्या असंमावित विरचय्य छोके ग्रन्यगौरवों दशित इति ॥ २६॥ 


व्याख्याथें:--इत्यादि बहुतसे गोचर अथवा अथंके धारक निगश्वय और व्यवद्दार 
स्वरूप नयोंको छोडकर ओर फिर उन्हीं नयोका संक्षेप करके अर्थात्‌ उपचारपदसे संकीच 
करके पुनः वतवनान्तरसे अधिक नयोको रचना फरके अथीत्‌ सूजत्रमें सप्त नय हैं; ओर 
मतातरसे पाच नय हैं; वहापर अर्थात्‌ सात तथा पॉच नयोके स्थानमे “नय नव हैं” 
ऐसी अधिकता करके संदबुद्धियोंको व॑ंचनेकेलिये अवबोधन शब्द प्रतारण वबंचन तथा 
शिक्षणआदि अनेकार्थका वाची है, इसलिये सूत्रमें जो अववोधन शब्द है, उसका यहाँ 
वंचनरूप अथ लियागया हैं” इसलिये उन मसंदबुद्धियोको धोखा देनेके 'अर्थ मिथ्या ही 
#सूत्रमं जो किक शब्द है; वह सत्य, सुठ, संभावना और निश्चय इन चार अर्थॉमे 'चत्तंता 
है; इस कारण यहाँ झुठरूप अर्थक्ा 'प्रदण क्रियागया हे? क्रिगस्त्रमतके अभ्रेसर नय 
धक्रमनन्थके बनानेवाले' देवसेनजोने श्रीवोतरागक्रे सिद्धान्तसे रहित इस पूर्बोक्त प्रप॑ंधन अ- 
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थींत्‌ नयके विस्तारको किया तात्पये यह कि-देवसेनजोने अपनो बुद्धिसे सर्वक्षमक्के 
विरुद्ध असंभावितको रचकर छोकमे ग्रन्थका गौरव दिखाया है ॥ २६॥ 


इत्थं नयानां बहुभद्भजालेरेकं पदार्थ च त्रिधा परोक्ष्य । 
अहँत्कमास्भो जयुगोपयोगि चेतः कुरुष्वात्मसुखं लधत्व ॥ २७ ॥ 


भावाथः--दे भव्य ! इस प्रकार नैगम संग्रहआदि नयोंके अनेक भेद समूहोंके 
द्वारा एक पदार्थकों द्रव्य, गुण पर्यायरूप निश्चय, करके श्रोजिनेन्द्रके चरणकमलयुगलमें 
छीन चित्तको कर और आत्मसुख प्राप्त हो ॥ २७॥ 


व्यास्या । इत्य अमुना प्रकारेण श्रीजिनदेवमावितपुत्रप्र्रोण नयानता चैगमादीनाँ सताना तथाएिं 
पश्चानाँ वहुभद्भ नाले बहवोउनेके भद्भा भेदास्तेषा जाले सप्तुड़ एक कपपि स्वेष्पित पदा्य जीवादिदाय॑ 
विधा द्रव्यगुगपर्यायरूप परीक्ष्य निचित्य अहँ”क्रमाम्मोजयुगोपयोगि अहँता वीतराग्राणा क्रमामग्ररणास्त 
एवाम्मोजानि कमछानि तेषु उपयोगि छीन एताहश चेत चित्र कुरुष्व मोमव्य । त्वभित्यव्याहारादित्यवन्य' 
पुनर्मों भव्यप्राणिनत्‌ ? त्वमात्मसुवात्मनों जीअमस्य सुख तिराबावानुमत्र छमस्व प्राप्तुहि। नपश्रानाजीवा- 
दीम्परीक््य कर्मेम्थ आत्मान वियोज्यानन्ततुखमाग्मवरेत्यर्थ ॥ २७ ॥ 


इति श्रीकृतिमोजमागरनिर्मिताया द्रश्यानुयोगतर्कंणायामष्टमोउ्ष्याय ॥ € ॥ 


व्याख्याः--इस प्रकार श्रीजिनदेवभाषित सूत्रोंके क्रमसे नेगमआदि सप्त नय 
अथवा पंच नयोके भेद समूरोंप्ते इच्छाउसार किसो भी एक जोवआदिऊ पदार्थको 
द्रव्य, गुण तथा पर्यायरूप निश्चित करके श्रीबीवरागोंके चरण कप्रछोंमे आसक्त ऐसे चित्त 
को कर 'द्ेभव्य ? तू यदद अध्याद्यारसे छगा लेना चाहिये” और द्ेमव्यज्ोब ? तू जीव- 
का जो बाबारद्वित अनुभध्वरूप सुख है, उसको प्राप्त दो। तातये यद है, क्ि-भोभवत्य ! 
नयोंके ज्ञानसे जीवआदि पदार्थका निश्चय कर कर्मंसि आत्माको भिन्न कर अनंत सुद्का 
भागी हो ॥ २७॥ 

इति श्रीआचार्योपाधिषा रिद्विवेदिपण्डितठाकुरप्रसादविरचितभाष/टीका त्तमलदूकृत- 
द्रव्यानुयोगतकणायामष्टमोडष्याथ ॥ ८ ॥ 


अथ नत्रमाध्याये द्वव्यगुणपर्यायाणामेक स्वरूप कथयन्नाह। 
अब नव्रम अध्यायमे द्वव्य, शुगर तथा पर्यायोंकी एकल्पृता फदतेहुये यद सूत 
कहते हैं. । 
लक्षणख्रिभिरेकोषथें. सहितः कथ्यते जिनें: । 
यथार्थाथमन्विच्छन्पाप्नोति सकलेप्सितस्‌ ॥ १ ॥ 


द्रव्याजुयोगतकंणा [ ११५ 


भावार्थ -जेसे श्रीज्निभगवाद्‌ एक पदार्थकों तीन लक्षणोंसे युक्त फहदते हैं; उसी 
रीतिसे पदार्थकों चाहताहुआ भव्य सब अभिरूषित बस्तुको प्राप्त होता है ॥१॥ 


व्याख्या । एको5द्वितीयोइथों जीवपुद्गलादिघेटपटादिवाँ यथा येन प्रवारेग त्रिमिल्लेक्षणरुत्पादव्यव- 
प्रौव्यास्थे सहितो युक्त श्रीजिने परमेश्वर कथ्यते भण्यते वावयप्रवन्धेच । यत--“उत्पन्ने इवा १ घुदे 
इूवा २ विभमे इवा ३ इति त्रिपदीमूलात्पदार्थ सर्वोष्पि त्रिविध इत्यथ । तथेति उक्तप्रकारेण अर्थ 
पदार्थमन्विच्छुनु वाज्छन्‌ धारयन्‌ सकलेप्सित सर्वेवाझ्छित मसम्यवत्वादिसिद्धिपयंन्त काम प्राप्नोति भव्य इति 
पद्मा थे* । भावार्थस्तत्वयम -एतस्या निपद्या स्वेपामर्थाना व्यापकत्वमवधारणीयम_॥ जिनमते केचित्वदार्था 
नित्या, केचिदनित्या इत्थ नैयायिकादय कथयल्ति ततद्यन्नारित । नित्यैकान्तानित्यैकान्तपक्षयोरपि लोकयुक्‍त्यापि 
विरोधो हृश्यते । ततो दीपादारम्याकाजपर्यन्तमुत्पादव्ययश्रौव्यलक्षण प्रमाणयित॒व्यम, । तदुक्त श्रीहेमाचार्ये -- 


“आदीपमाब्योम समस्वमाव स्याद्वादमुद्रानतिभेदिवस्तु । तक्नित्यमेवेकमनित्यमन्यदिति त्वदाज्ञाद्रिषता 
प्रताप ”/ ॥ १॥ 


व्याख्या4थ:--एक अर्थात्‌ दूसरेसे रहित केवछ एक जीव पुदूगलआदि तथा घट 
पटआदि पदार्थ जिस रीतिसे उत्पत्ति, नाश ओर प्रौव्यरूप तीनों छक्षणोंसे संयुक्त श्रीजिच 
परमेश्वर वाक्यप्रबंधसे कहते है; अर्थात्त्‌ क्ंचित्‌ उत्पन्न होता है; कर्थ॑ंचित्‌ नष्ट होता 
हे; और कथंचित्‌ प्रौव्य है, इस प्रकार जो तीन पढोका भमूल्सूत्र हे, उससे सब पदार्थ 
तीन प्रकारका है । उसी श्रीजिनेन्द्रके कहे हुए प्रकारसे पदार्थों चाहता हुआ अर्थात्‌ 
अन्त;करणमें धारण करता हुआ भव्यप्राणी संपूर्ण अभीष्ठको अर्थात्‌ सम्यग्दअनकों आदि 
हे मुक्तिपयन्त कामनाको भाप्त होता है, वस यही क्ोकका अथ्थ है । आशय तो यह 
है; कि-इस त्रिपदीमें संपूर्ण पदढाथोंकी व्यापकताक्ा निश्चय करना चाहिये । क्योंक्ि-कोई 
पदार्थ नित्य है; कोई पदा् अनित्य हैं; ऐसा जो नेयायिकआइि कहते हैं; उसके समान 
जिन भतमे फोई पढाथे नहीं है । और नैयायिकआदिके अभिमत जो एकान्त नित्य तथा 
एकान्त अनित्य पक्ष हैं, इन दोनोमें ही छोकयुक्तिसे भी विरोध देखा जाता है । इसलिये 
दीपसे लेकर आकाशपयन्त संपूर्ण पदाथ पूर्वोक्त उत्पाद, व्यय तथा प्रौव्यरूप त्रिविध 
छक्षणसदह्दवित प्रमाणभूत करना चाहिये । बह्ो विषय श्रीहेमाचायजीने कद्दा है; कि--दी- 
पकसे लेकर आकाशप्यन्त समस्त पदार्थ एक स्वभात्रके धारक हैं; और स्याद्यादमुद्राका 
उल्लंघन नहीं करते हैं; इसलिये उनमे एक नित्य ही है, दूसरा अनित्य ही है, इस प्रकार 
लो फथन है सो आपकी आज्ञासे विरोध रखनेवाल्ॉका अलाप हू ॥श॥ 


अधेनमेवार्य विवृत्य कथयन्नाह । हि 

अब एसी त्रिविधलक्षणतारूप अथैका विवरण करके निरूपण कपते हैँ । 
उत्पादश्न्‌ वनिर्णाशः परिणामः क्षणे क्षण । 
द्रव्याणासविरोधाच्च प्रत्यक्षादिह हृश्यते ॥२॥१ 


१३६ ] श्रीमद्राजचन्द्रजेनशास्रमाठायाम्‌ 


भावाथे--उत्पाद भोन्य तथा नाशहूप त्रिविध लक्षणोंसे द्रव्योंका परिणाम 
क्षण क्षणमे परस्पर विरोधरद्दवितपनेसे ओर प्रत्यक्षसे दीख पडता है ॥२॥ 


व्यास्या । उत्पादव्ययनिर्णाशलेक्षगैल्म्िमिद्रव्यस्थ क्षय क्षण समये समये परिणामोउस्ति | अत्र 
कम्निदाह । यत्रोत्यादव्ययी मवतस्त्त्र श्रौव्य नास्ति यत्र व न्नौव्प तत्रोत्यादव्ययी ने स्थातामिति विरोध- 
स्तिष्ठति तदा एकत्र लक्षणत्रय कथ समवेत्‌ । यथा-छायातपावेकत्र न स्थातां तद्देनावेकत्र न भवेता 
न्रेति। तत्रोत्तर -यथोष्णाशोतस्त्ञाँ क्रमेणानलजलयो परस्परपरिहारेण हष्टी तयोरेकत्र स्थान उपसहारेण 
विरोघोष्प्यस्ति । परमत्र तु सर्वक्क्षणास्येकन्न अत्यक्ष विछोक्यन्ते । परस्परपरिहारेण कुत्रापि प्रत्यक्षप्तिद्धत्व 
नास्ति । तदा कयमेतद्विरोधस्यान सतत । अनादिकालीनकालवासतया मोहिता प्राणिन एतेपा विरोध 
पश्यम्ति, परतु परमार्यत्रो विचायंमराणो विरोधों न द्यस्ति । समयनैयत्येन प्रत्यय एवं विरोधनाशवहेतुरिति ॥२॥ 


न्‍्याख्याथ;--उत्पाठ, व्यय ओर धोव्य इन तीनों छक्षणोंसे संसारके द्र॒व्योंका 
परिणास (परिवत्त न) क्षण क्षण (समय २) में होता है। अब यहांपर फोई कहता हे; 
कि--जदााँपर उत्पाद तथा नाअ हे, चहापर श्रोव्य नदीं हे, ओर इसी प्रकार जहाँपर भौव्य 
है, वहा उत्पत्ति तथा नाञ नहीं रह सकते | इस प्रह्मर विरोध रहता है, तव एक बस्तुमे 
उत्पाद व्यय श्रीव्यरूप तोनो लक्षण केसे संभव होते है। जेसे छाया ओर आतप ( धूप ) 
यह दोनो एक जगह नहीं रह सकते चैसे ही उत्पाद व्यय ओर ध्रोव्य यह दोनों भी एक 
पदाथमे नहीं रह सकते हैं? अब इस शांकाका उत्तर कहते हैं, कि-जैसे उष्ण और शीत 
स्पश परस्परके परिहारसे क्रमसे अग्नि तथा जलमे दृष्ट हैं; अर्थात्‌ परस्परके परिद्यारसे 
उष्णस्पश अग्निम और शीतस्पश्  जरमे देखाजाता हैँ; और उन दोनों स्पर्शोका किसी 
एक स्थानमे अथीत्‌ केवछ अग्नि अथवा जलूमे उपसंहार (ग्रहण )करो तो विरोध भी 
है, परन्तु यहां तो सब लक्षण ( उत्पाद व्यय धोव्यरूय तीनों छक्षण ) एक वस्तुमे प्रत्यक्ष 
रूपसे देख पडते है, और परस्परके परिदारसे अर्थात्‌ एक दूसरेको दूर करके ( उत्पादके 
विना व्यय, व्ययके बिना उत्पाद ) कहीं भो प्रत्यक्षत्ते सिद्ध नहीं हैं, अर्थात्‌ किसी एक भी 
पदार्थमे केवल उत्पाद व्यय अथवा धोव्य प्रत्यक्ष प्रमाणसे नहीं देखा जाता है, तब यह 
विरोधका स्थान कैसे है अनादि काल की जो एकान्तक्री वासना है, उससे मोहित हो- 
कर प्राणी इनके परस्परविरोध' देखते हैं; परन्तु परमार्थत्र विचार किया जावे वो कोई 
विरोध नही है, क्योंकि--समयकी नियततासे जो विश्वास हुआ वद्ढी विरोधके नाश करने- 


में कारण है ॥ २॥ 


पुनस्तदेव कथयच्नाह । 
पुनः उसी शस्तुत त्रिबिघ रक्षण का विस्तार करते हैं। 


द्रव्यातुयोगतकंणा [ १३७ 


कुम्भमोलिसुवर्णषु व्ययोत्पत्तिस्थिरात्मसु । 
दुःखहर्षोपयुक्तेषु हेमत्वं निश्चल त्रिषु ॥३॥ 
भावा्थ--ताश, उत्पत्ति तथए स्थिरतायुक्त ओर दुःख तथा ह्षसे उपयुक्त सुवर्णमयघट 
सुवर्णमयमुकुट तथा सुवर्ण इन तीनोमें सुब्णहूपता स्थिरतासे हे ॥शा। 
व्याख्या । कुम्मो घटो हेमघटहेममोलिहेमसु नाशोत्पत्तिप्र्‌ व्पेषु दु खहर्षाम्यामुपयुक्त पु हेमत्व 
सुवर्णत्व तिष्ठति । द्रव्ये चैकस्मिन्नेवः घढाकारनाशान्पुकुटाकारोसत्ति, पुनरहेभाकारेग स्विरत्वमित्येतल्ल- 
क्षणत्रयं प्रकदाकारेण हृश्यते । तस्माद्धे मघट भडकूत्वा हेममुकुट निष्पाद्ते उभयत्र हेमत्व स्थिरम, । 
हेमघटार्थी दु खवानू भवति घटाकारहेमव्ययमत्त्वात्‌ । हेममुकुटार्थी हषंवानस्ति हेममुकुटाकारेण सत्यत्वात्‌ । 
पुनहेंममात्रार्थस्तु तदा दु खवानपि सुखवानपि न, स्थितिपरिणाम्ेन विद्यमानत्वात्‌, ध्रूवत्वान्च | तस्माद्धे म- 
सामान्यस्यिति सत्या इति । एवं सर्वत्रोत्पादव्ययश्रौव्यपर्याया द्रव्यहपेण ज्ञेवा । अन्रोत्यादव्यवभ्ागू मिन्‍न 
द्रव्य॑ तथा स्थितिमाक्‌ द्रव्य सिन्‍तद्र किमपि न हृब्यते ततो घटसुकुटाद्याकारस्पशिहेमैव केवल द्रव्यम_ | न 
हि युद्धूव मवेत्‌ पअजत्वस्थ प्रतीतिरप्यस्ति ततश्न “तद्भावाग्यय नित्य” इति छक्षणेन परिणामेन च 
अआरवमपरमधुवमपि । सर्वेमपीत्य भावनीयम ॥शे॥। 
व्याख्याथ+--नाश उत्पत्ति तथा ध्रू वतारूप लक्षणसंयुक्त और दुःख तथा हर्षसे 
उपयुक्त सुबरणेके घट, खुबणके मुकुट खुवर्ण इन तीनोमे सुबर्णयना स्थिर है, अर्थात्‌ सुब- 
णेत्व सबसे है; जैसे एक ही सखुवर्णरूप द्रव्यमें घटके आकारका नाश मुकुटके आकारकी 
उत्पत्ति और सुवर्णरूप आकारकी स्थिति है । ओर सुवर्णहप द्रब्यमें घटके आकारके 
-नाशसे मुकुटके आकारकी उत्पत्ति होतो हे; ओर सुवर्ण आकारसे उसमे स्थिरता ( धौव्य ) 
है; इस प्रकार यद््‌ तीनो लक्षण एक दी द्वव्यमें प्रकरता से दीखते हैं । इस कारण सुबर्णके 
घटको तोडकर सुवर्णका मुकुट बनाया जाता हे । ओर खुवर्णपना घट तथा झुकुट इन 
दोनोंमे स्थिर है । अब जिस समय सुबर्णघटकों तोड़रर उसका मुकुट बनता है, तब 
सुवर्णके घटको चाहनेवाला पुरुष ढुःखी होता है; क्योंकि--घटके आकारका जो सुबर्ण था 
उसका व्यय (नाश ) होता है, ओर जो पुरुष देसके मुकुटको चाइनेत्राछा है, वह प्रसन्न 
हे; क्‍्योंकि-चह सुबण हेम मुझुटके आकारसे विद्यमान है, ओर जो केवछ सुवर्णको ही 
चाहनेवाछा है; वह उस समयमे न दुःखो है, ओर न सुखी हे, क्‍्योंकि--स्थितिहूप परि- 
णामसे जो खुबर्ण घटमें था वह्दी मुकुटमे भी विद्यमान है, और नित्य है । इसलिये सुब- 
णेंकी सामान्यस्थिति सत्य है | इस प्रकार सबेत्र उत्पाद व्यय तथा ध्रौव्य प्योय द्रव्य- 
रूपसे जानने चाहिये । यहापर उत्पाद और व्ययकों धारण करनेवाला द्रव्य भिन्न है; 
तथा स्थिति (नित्यता) का भागी द्रव्य भिन्न है; ऐसा कुछ भी नहीं दीख पड़ता है; 
अर्थात्‌ उत्पाद व्यय और स्थितिका धारक एक दी द्रव्य है।इस कारण घट अंक 
१८ - 
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इत्यादि आकारको धारण करनेवाला सुचर्ण हो केवल द्रव्य है । और वह केवल धुव ही है; 
किन्तु उसमें ध्रुवताकी प्रतीति भी है, इसीलिये “उसके भावका जो नाश न होना सो 
नित्य है” इस प्रकारके लक्षणसे द्वव्यरूप भव है; और अन्य सब पर्यायआदि अप्लुव हैं| 
इसी प्रकार सब ही विचारने चाहिये अर्थात स्ेत्र ऐसा दी विचार करना चाहिये ॥३॥ 
अथोत्पादव्ययध्रौव्यानामनेदसबद्ध भेद व दर्शयन्नाह । 
अब उत्पाद व्यय तथा धौव्य इन तीनोंका अभेद संबद्ध भेदको भी दिखाते हुये 
सूत्र कहते हैं । 
घटव्ययो हि सोत्पत्तिमौलेश्रौंव्यं च भरमंणः । 
इत्येकस्मिन्दलेष्नेका युगपत्कायेशक्तयः ॥४॥॥ 


भावार्थ:--घटका जो नाश हे; वहीं झुकुटकी उत्पत्ति है, ओर सुवर्णकी नित्यता है; 
इसी प्रकार एक पदार्थमे एक ही काछूमे अनेक कार्योंकी शक्तिय हैं ॥शा 

व्याख्या । यो हि हेमघटव्यय सा च मौलेमु कुटस्योत्पत्ति, एककारणजन्यत्वात्‌ यतो यदुद्रव्य॑ 
यदृद्रव्यध्वसजन्य॑_ तत्तदुपादानोपादेयमिति । ततो विभागपर्यायोत्पत्तिसन्तानादेव घटनाशव्यवहारो5पि समवेद, 
उत्तरपर्थायोत्पत्तेश्व पूर्वपर्यायनाशो5पि समाव्यश्व । का्चनस्य प्लौव्यमपि तथैव भावनीयम, प्रतीत्य पर्यायो- 
त्पादेनैंकसन्ताभत्व तदेव द्रव्यस्थ लक्षणतो श्रौव्यमस्ति | इत्येकस्मिन्निति--छक्षणत्रयात्मके एकस्मित्‌ दलें 
एतलल्‍्लक्षणत्रयमेकदा यद्यपि वर्त्तते तथापि शोकप्रमोदमाध्यस्यरूपा अनेका कार्यशक्तयों हृश्यन्त इत्यनेकत्वेन 
थे भिन्नत्वमपि शेयम_ । सामान्यरूपेण ध्लौव्य विशेषरूपेणोत्पादव्योँ चेत्य श्रमाणयता विरोधो5पि नास्ति । 
व्यवहारत सर्वत्र स्थादर्थानुप्रवेशेनेव स्थात्‌, विशेषपरतापि व्यत्पत्तिविशेषेण स्थाद्‌ ! भत एवं स्पादुलचति, 
स्पान्नश्यति, स्थाद्‌ श्रुवम, इत्यमेव वाक्यप्रयोगो5पि । “्उप्पन्नोइ वा” इत्यादी वा शब्दों व्यवस्थाया से भें 
स्याच्छन्दसमानार्थ । भरत एवं “क्षष्ण सर्प:” एतल्लौकिकवाक्यमपि स्थाच्छच्द ग्रहीत्वैवास्ति । तत सर्पस्य 
पृष्ठावच्छेदेन ध्यामत्व वर्त्तते परन्तु उदरावच्छेदेन नासिति। तर्थव मर्पमात्रेणापि कृष्णतव ने हृदयते शेपाल्यों 
नाग शुक्ल एवास्ति। तस्माद्िशेषणविद्येष्यनियमार्थों यदि स्पाच्छड्दप्रयोगोडहित तदा त्रिपदीमहावाक्यमपि 
स्पात्कारमजनया सभवेदिति ॥ ४ ॥ 

ब्यास्योथः--जो सुवर्णघटका व्यय है; चही सुबर्णमुकु॒टकी उसत्ति है; क्योंकि“ पट: 
का नाश और मुकुटकी उत्पत्ति यह दोनो कार्य एक ही कारणसे जन्य हैं। कारण कि- 
न्‍्यायका सिद्धान्त है, क्रि--जो द्रव्य जिस द्रव्यके नाइसे उत्पन्न होता है, चद उसी (नत्य- 
मान ) दृब्यके उपादान कारणसे उरदेय हे, भावार्थ--जैसे यहा सुवर्णघटके नाशसे 
मुकुट उतपन्न हुआ है, वो घटद॒व्य चाशकहा जो उपादान कारण सुत्र्ण है, चड्दी सुक्॒ठका 
भी उपादान फारण है, इस टीतिसे घटका नाश तथा झुकुटठकी उत्पत्ति एक ही सुवर्ण- 
रूप कारणसे जन्य ( पैदा हुईं) है। ओर इसीसे विभाग पर्योय (सुकुट पय्थौय )ही 
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उत्पत्तिके संतानसे ही घटके नाशरूप व्यवहारकी संभावना होती है | और उत्तर पर्योय 
जो यहांपर मुकुटरूप पर्याय हे, उसकी उत्पत्तिसे पूर्व घटरूप पर्यायका नाश भी विचारने 
योग्य है । और उसी प्रकारसे सुबर्णा धोव्य भी विचारना चाहिये क्‍योंकि--जिसको 
निमित्त सानकर पूर्वेपयोयका नाश और उत्तरपयोयकी उत्पत्ति हे उसका निरवच्छिन्न एक 
संतानत्व (सुवर्णका स्थिरत्व) जो है, वही द्वव्यके लक्षणसे उसका भोव्य हे । इस प्रकार 
त्रिविधलकक्षणसहित एक दर ( वस्तु ) में यद्यपि तीनों हो छक्षण एक समयमे हैं, तथापि 
शोक, प्रमोद ओर माध्यस्थरूप अनेक कार्योंको ञक्तिये दोख पडती हैं, इस रोतिसे अनेकत्व 
होनेसे भिनज्नता भी समझनी चाहिये | इस प्रकार सामान्यरूपसे तो भ्रौव्य तथा विशेषरूपसे 
उत्पाद और व्ययको अत्येक वस्तुमे प्रमाणोभूत न करनेवालोंके कोई विरोध भी नहीं हे, 
वयोकि--व्यवह्दारसे स्वेत्र स्यात्‌ ( कर्थंचित्‌ ) इस अथके अलुप्रवेशसे सामान्यपरता भी है, 
और व्युत्पत्तिविशेषसे विशेषपरता भी हे । इसी कारणसे स्थात्‌ उल्रन्न होता है, स्थात्‌ नष्ट 
होता हे, स्यात्‌ (कथचित्‌) ध्रच है, ऐसे वाक््यका प्रयोग भी होता हे । ओर उप्पन्नेद वा 
इत्यादिक मूलपाठमे जो वा शब्द है; वह व्यवस्था अर्थमें हे, और बह अर्थ स्थात्‌ इस 
शब्दके समान है | इसी कारण ऋष्णसर्प” (काछा सांप) यह छोकिक्वाक्य भो 'स्थात्‌' 
इस शब्दको ग्रहण करके ही चत्तता हे, क्योकि--सपके पृष्ठ (पीठ) देशमे इयासता (काछापन) 
है; परन्तु उसके उदर देशमे (पेटमे) नहीं हे । और वेसे ही सर्पमान्नमें भी श्यामता नहीं 
है; क्योकि 'शेप'--इस नामका धारक जो नाग है, बह शुक्ल ( सफेद ) दी है | इसलिये 
विशेषण विशेष्यके नियमार्थ 'स्थात्‌! शब्दका प्रयोग है; तो त्रिपदीमद्ावाक्‍्ष्य सी स्यात्कारका 
भागी दो सकता है ॥७॥ 


द्रव्यस्वभाव आख्यातो बहुकार्येक्तारण: । 
तदा ऋते हेतुभिदात्कायंभेदः कथ्थ भवेत्‌ ॥५॥ 


भावार्थ:--पूर्व प्रसंग “एक कारणरूप अनेक कार्योका जनक द्रव्य है” यह द्रब्यका 
स्वभाव वर्णन किया है, तब द्वेत ( कारण ) के भेदके बिना कार्योका भेद कैप्ते हो 
सकता है ॥ ५॥ 


व्यास्या । अथ यद्यंव कथ्यते द्रव्यस्वभावों बहुकार्येकारणो5स्ति । यथा हेमद्रव्यमेवाविक्ृतमस्ति 
विकारोी मिथ्यास्ति । क्ोकादिकायंत्रयजननेकशतक्तिस्वमाव यत्तदेव द्रव्य ततो द्रव्याच्छचोकादिकार्यत्रय' जायते 
तदा वारणभेद विना कार्यस्थ भेद कथ भवेत । श्रेय साधन यत्तत्रमोदजनकम, अनिश्रत्ाबन यक्तच्छो- 
कजनकम,, तदुभयाभिन्‍्न माध्यस्थजनकमित्येतज्निविध कार्यमेकस्पादेकहूपतत्कथ भवेत्_। शक्तिरपि हृशन्तानु- 
सरिण्येव कल्पनोया । न चेदेव तहां ग्निसामीप्याज्जल दाहजनकस्वमावमित्यादिक प्रकल्पनमप्यनिवार्यम ॥ 
तस्माच्छक्तिभेद कारण भेद कार्यभेदानुसारेणावश्यमनुसर्त्तव्य, । अनेकजननैकशक्ति दब्द एवं एकत्वानेक- 
त्वस्थाद्गाद सुचयत्रीत्यर्थ, ॥ ५ ॥ 
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व्याख्याथ:--अब यदि ऐसा कहते हो कि--एक कारणरूप अनेक कार्योंका जनक 
यही द्रव्यका स्वभाव है । जैसे सुबर्णद्रव्य एक दी अविक्ृवतरूप है, मुकुटआद़ि जो उसका 
विकार है, वह मिथ्या हे। शोक, प्रमोद ओर साध्यस्थरप तीन कार्योंको उत्न्न 
करनेवाला जो शक्तिस्वभाव है, वही द्रव्य हे, उस द्रव्यसे ओकआदिरिप तीन कार्य 
होते है, तब कारणके भेदके बिना कार्यभेढ केसे हो सकता हे | क्योंकि--जो कल्याणका 
साधन है, वह प्रमोदका जनक है, जो अनिष्टका साधन है वह शोक (खेद) को उत्पन्न 
कफरनेवाला है, और दोनोसे भिन्न अर्थात्‌ श्रेयस्त्व तथा अनिष्टतासे, भिन्न जो साधन है, 
वह न हर्पको उत्पन्न करता है, और न खेढको, इसलिये यह तीन भ्रकारके कार्य एकरूप 
कारणद्वव्यसे केसे उत्पन्न होते है, कार्यमत दृष्टान्तके अनुसार द्वी कारणगव शक्तिकी भी 
कल्पना करनी चाहिये | यदि ऐसा न माना तो “अग्निकी समीपता से जछ है; सो दाहको 
उत्पन्न फरनेवाले स्वभावका धारक हे” इत्यादि कल्पना भी अनिर्वारणीय होगी । इसलिये 
शक्तिभेद्रूप जो कारण हूँ, उसका भेद कार्यभेदके अजुसार अवश्य अनुसरण करना चाहिये 
अर्थात्‌ कार्यभेद होनेपर कारणका भेद्‌ अवश्य सानना पड़ेगा । ओर अनेक कार्योंको उत्पन्न 
करनेवाली शक्ति हैं, यह शब्द ही एकत्व अनेकत्वरूप स्याह्मादकों सूचित करता दे। यह 
खोकका अर्थ है ॥५॥ 

अथ बोद्धमतमाह । 

अब इस विषयमे वौद्धका भत कहते हैं । 


शोकादिजननं लोकवासनाभेदतो भवेतु । 
वस्तुभेदो नेति बौद्धो तिनिमित्तोड्शुचिः स्मयी ॥६॥ 


भावार्थः--द्वव्यमे शोकादिका जो उत्पाद है, वह छोकवासनाके भेदसे होता हे; 
और शोकादिके जननमें कोई वस्तुका भेद नहीं हे। ऐसा कहनेवाला बौद्ध निमित्त शून्य 
है, और अपविन्न तथा स्मयी हे ॥॥ हु 


व्याल्या । यत्तू लानमनोन्नमनवदुत्पादव्ययावेकदा भवत क्षणिकस्वदक्षणस्थ ध्रौव्य नास्त्येव तच्छीका- 
दिकारयजननमपि मिन्नमिन्नलोकवासवातो सिन्नमिश्नमेदोपकारकमत्ति । यंत्र एक किमपि वस्तु वासव भिदात्‌ 
कस्यापीष्ठ कस्पाप्यनिष्ट स्थात्‌, यर्येत्षु मनुष्याणामिष्टम, करमाणामनिष्ठम्‌, परन्तु तथ्रेक्षुभेदों नास्त्येव ॥ 
पद्गदिहापि बोध्यमिति बदद्‌ं बौद्धो निनिभित्तों निमित्तमेद बिना वासनारूपमवस्कारस्य मिन्नत्व कथ जहाति। 
अत एवाशुचि* कछुषचित्त पुन स्वीकारेण स्मयीति । वल्लुतस्पु शोकादिकाता पुपादन यथा मितत तथा 
निमित्तमपि मिन्नमवश्यं मतव्यम । एकस्प वस्तुन॒ प्रभातृमेदेवेह्ानिष्टजमस्ति तत्राष्येकस्थ द्रव्पस्येशानिष्ट- 
ज्ञानजननद्क्तिहूपा पर्यायभेदा अप्यनुमरणीया एवेति ॥ह॥ 


व्यास्याथ:--जैसे तुछा (वराजू) एक कालमे ऊंची नीची हो जावी है, उसी 
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प्रकार बस्तुके उत्पाद तथा नाञअ एक कालल्‍ूमें ही होते हैं। क्योंकि--क्षणिकस्वरूप अपने 
लक्षणकों धारण करनेबाला जो पदार्थ है, उसके ध्रुव॒ता ( नित्यपना ) है; ही नहीं। इस- 
लिये ओकआदिका उत्पाढ् हे; सो भी भिन्न भिन्न छोककी वासनासे होता हं; और भिन्न 
भिन्न भेदका उपकार करता हे। क्योकि--एक दी कोई भी वस्तु वासनाके भेदसे किसीको 
इप्ट हे ओर किसीको अनिष्ठ हे जंसे--इक्षु (ऊख वा ईख अथवा गन्ना) मलुष्योंको 
इृष्ट (प्यारा) है, ओर ऊंटोको अनिष्ट हे; परन्तु यहापर ईखका भेद नहीं हू, अथात्‌ वह्दी 
इक्षु दे । परंतु मनुष्योके इट ओर ऊंटोंके अनिष्ट है। ऐसे द्वी यहा घट मुकुटआदिसें भी 
जानना चाहिये ऐसा कहताहुआ वोद्ध निमित्त (कारण) के भेदके विना वासनारूप मनस्कार 
( मनके व्यापारेसे जो चित्तकी सुखादि परकतारूप भेद है, उसको कैसे छोडता हे । 
इसी कथनसे अशुचि अर्थात मलिनचित्त हें, पुनः इस मसतके स्वीकारसे गवेयुक्त भी है । 
यथार्थमे तो जेसे शोकआउडिके उपादान भिन्न भिन्न है, वैसे ही उनके निमित्त भी अवश्य 
ही भिन्न भिन्न सानने चाहिये। जहाँ प्रमाता (इष्ट अनिष्टको अनुभव करनेवाले )के 
भेदसे एक पदाथ्थके इपता तथा अनिष्टता है; बद्दा भी एक द्रव्यका इप्ट तथा अनिष्ट ज्ञानको 
पैदा फरनेमे शक्तिरूप ऐसे पर्याय भेदोंका ही अनुसरण करना चाहिये अथीत उस 
पदार्थमें ऐसे शक्तिभेद है; कि--जो किसीके इष्ट ज्ञानजनक है; और किसीके अनिष्ट 
छानके जनक हैं ॥६॥ 

चेश्चिमित्त' बिना ज्ञानाउछतक्तिसंकल्पकल्पना । 

तदा बहिवंस्तुलोपाद घदते न घटादिकस ॥ ७॥ 


भावाथेः--यदि निमित्तके विना द्वी वासनाविशेषरूप ज्ञानसे शक्तिरूप संकल्पकी 
कल्पना होती है; तो बाह्य वस्तुके लोपसे घटआदि आकारकी कल्पना केवल बासनासे 
क्यों नद्दीं होती ॥ ७॥ 

व्याख्या । भ्रथ चेद्वदि निमिच्च निरमिततभेद बिना ज्ञानातु वासनाविशेषजनितज्ञावस्व॒मावाच्छत्ति- 
सकल्यकल्पना भवति। शोकप्रभोदादिककल्तविकल्पला जाथते तदा बहिवस्तुलोपाहासनाविशेषेण चटपठा- 
दिनिमित्त विनेव वासनाविशेषेण घटपठाद्याकारज्ञान भवेनु । वाह्मवस्तु सव॑ विलुष्यत इत्यर्थ । अथ च 
निष्कारण तत्तदाकारज्ञानमपि ने समवेस्‌, अलर्वहिराकारतिरोबेव वाह्याकारो मिथ्याप्रजल्पमानश्रित्रवस्तु- 
विपयनीलपीताद्याकारशानमपि मिथ्येद जायते । तथा उपषायाहारनीलाद्याकारावपि विरद्धेवेव भवत ६ 
तदा सर्वेशुल्यवादियों माष्यमिक्रोद्दस्थ' मतमायाति । उक्त च-कि स्पात्सा चेन्न ते कि स्पान्न स्थात्त- 
स्मान्पतावषि । यदिद स्तवमर्धाना रोचते सत्र के वयव_ ॥ १॥ थून्ववादोडपि प्रमाणसिद्धयम्तिद्धिम्पा 
ध्याइतो४स्वि । तत सर्वे नया शुद्ध्याह्वाररोत रायजगोता आदवेंब्या ॥ ७ ॥। 


व्याल्याथ+--अब यदि निमित्त (कहारण ) भेदफे बिना दो चासनाविश्वेष्ते हनन 
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जो ज्ञान स्वभाव है; उससे शक्ति अर्थात्‌ शोक प्रमोद्आदिके संकल्पकी कल्पना होतो हूँ; 
ऐसा कद्दो वो बाह्य वसस्‍्तुका नाअ द्वो जाने से घट पटआदि निम्मित्ते बिना केवछ 
वासनाविशेषसे घट पटआदि आकाररूप परिणाम नहीं उत्पन्न होता है, और घट पटादि 
निमित्त विना ही वासनाविशेषसे घटपटादिके आकारफ़ा ज्ञान दोवे तो समस्त वाह्म वस्तुका 
नाश दो जायगा। यह तातपये दे, ओर कारणके बिना घटपटादिके आकारका ज्ञान भो 
नहीं हो सकता। तथा आन्तरंगिक ओर बाह्य आफारके विरोधसे बाह्य आकारको मिथ्या 
फहनेवाले वौद्धके मतसे चित्र ( चित्राम )के पदार्थ (तसवीर वगैरह )में रहनेवाला नील, 
पीत (पीला )आदि वर्णोके आकारका ज्ञान भी मिथ्या ही होता हे । एवं उपा ( दिन ) 
आदि आकार तथा नीलआदिका आकार भो विरुद्ध ही होता है। तब अर्थात्‌ वासनाके 
ही 'विशेषसे आकारका परिणाम तथा आकारका ज्ञान होता हे, वाह्य निमित्तको उप्तमे कोई 
आवश्यकता नहीं है, ऐसा माननेसे सबको शून्य कहनेवाला जो माध्यमिक बोढ्ध है, 
उसका सत आता है, क्षणिकरवादीका मत नहीं रहता । और कहा है, कि--यदि चासना हे, 
तो क्‍या नहीं होगा अर्थात्‌ सब कुठ हो जायगा ओर जो वाद्य पदार्थ तो है; ओर वासना 
नही है, तो उन वाह्य पदाथेसि क्‍या हो सकता है, अर्थात्‌ कुछ भी नहीं हो सकता। 
क्योंकि--वासनाके बिना वह वाह्म पदार्थ बुद्धिमे द्वी नहीं आसकते हैं, इसलिये जो वासना 
पदार्थोकों स्वयं रुच रही है, उसको दूर करनेवाले दम कौन हैं ॥ १॥ ओर शून्यवाद भी 
प्रमाणकी सिद्धि तथा असिद्धिहप जो दो पक्ष हैं, उनसे खंडित है। इस कारण सर्वेज्ञवीव- 
रागप्रणीत शुद्धस्याद्मदके धारक संपूर्ण नयोका आदर करना चाहिये ॥ ७ ॥ 


पुनस्तदेव कारणमिति । 
पुनः “कारण” इत्यादि सूत्रस्ते उतरी विषयकरो कहते हैं । 


कारण घटनाशस्य मौल्युत्पत्त घेंटः स्वयस्‌ । 
एकान्तवासनां तत्न दत्ते नेयायिकः कथम्‌ ॥ ८ ॥ 


भावार्थ:--घटके नाश तथा मुकुटक्की उत्पत्तिमे स्वयम्‌ घट ही कारण हैं, जब ऐसा 
है; तब ना तथा उत्पत्तिमे ए्रान्ल (सत्रेतरा )नेदकी बाप्तता नैयायिक कैसे देता है, 
अर्थात्‌ उत्पत्ति और नाश्षका सर्वथा भेद क्यो मानता हैं || ८॥ 

व्यास्या । एवं. छ्लोकादिकारयंत्रयत्य भेदेनोत्वाव्व्ययश्रौव्याणि साधिवानि, अत एवं घढ- 
जादास्य हेमघटनाशस्य हेममुकुटोत्प्तश्लन कारण हेतुरेक स्व्रय घठ एवं । हेमघटनाशामि- 
धह्देममुकुटोत्पलिविषये हेमघटावयवविभागादिको  हेतुरेव । अत एव महापटनाशामिन्नसण्ड- 
पटोत्पत्तिविषयेउप्येकादितन्तुसयोगापग्रमहेतुरेवास्ति.._ ।._ खण्डपटे..._ महापठनाशस्य हेतुताप्र« 
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कल्पना महागौरवाय स्थात्‌” हत्यं” जानन्नपि छाघवप्रियों नैयायिको नाशोत्पत्तिकस्यैकान्तभेदवासना कथ 


दतते। तथा च तन्मतम_-“कल्पनागौरव गबत्र त पक्ष न सहामहे । कल्पनालाघव यत्र त पक्ष तु 
सहामहे १ ॥८॥ 


व्याख्याथ+--इस प्रकार शोकादि कार्यत्रयके भेदसे उत्पाद व्यय तथा प्रौव्य 
लक्षण सिद्ध कियेगये, इसीसे ( लक्षणत्रययुक्त होनेसे ) सुबर्णघटके नाशका तथा सुबणके 
मुकुटफी उत्पत्तिका कारण केवछ स्वयं घट द्रव्य ही है। क्योंकि--सुवर्णघटके नाशसे' 
अभिन्नरूप सुबर्णमुकुटकी उत्पत्तिके विषयमें सुवर्णघटके अवयवोके विभागआदि हेतु दी 
है। इसी फारणसे महापटके नाशसे अभिन्न खण्डपट ( बड़े शानसे छोटे ठुकढ़े डुकड़े 
होने )की उत्पत्तिके विषयमे सी एक दो आदि तन्तुओंके संयोगका नाश ही कारण हे; 
ओर ख॑डपटकी उत्पत्तिके विषयसें सहापटका नाश कारण है, यह कल्पना तो अदि 
गोरवकेलिये होगी इस प्रकार जानताहुआ भी छाघवप्रिय नैयायिक एकको आदि लेकर जितने 
तन्तुओंके संयोगके नाशके चह खडपट उत्पन्न है; उन सब तंतुबोंके नाश और 
उत्पत्तिके सर्वंथा भेदवासना कैसे देता है। क्योकि--उस नैयायिक मतका यह वचन हे 
कि “जिस पक्षसे कल्पनाका गौरव हे; उसको हम नहीं सदन करते ( मानते ) और 
जिस पक्षमें कल्पनाका छाघव है; उसको सहन करते हैं ॥ ८॥ 

पुनस्तदेव कथयन्नाह । 

पुनः उसी विषयका प्रतिपादन करते हैं.। 


पयोत्रतोी न दध्यद्यात्न व दुग्ध दधित्नतः । 
अगोरसब्रतों नोभे तेन स्थाल्लक्षणत्रयस्‌ ॥९॥ 


भावाथ+--केवछ दुग्धको खानेवाला दही नहीं खा सकता और दहीमातन्नको 
खानेबालछा दूध नहीं पीता तथा जो गोरसमात्रका त्यागी है, बह दुग्ध तथा दष्दी इन दोनोंको 
नहीं खाता है; इस रीतिसे भी उत्पत्तिआदि त्रिविधलक्षणयुक्त वस्तु सिद्ध होता है ॥ <॥ 


व्याख्या । पयोत्रतों दुग्घास्वादी दुग्धभेव ब्रतनीय भोक्तव्यमित्ति प्रतिज्ञापरः स पयोत्रत उच्यते । 
ततपयोत्नतो दधि नाद्याहृधि न भुद्क्ते, दधिव्रत पुनदु ग्घे नाद्यातु, तस्य दधिभक्षण एवं प्रतिज्ञाख्पो घर्म 
एवास्ति । वस्तुतस्तु “दुग्घपरिणाम्येव दघ्यस्ति” इत्य यद्यमेदकता कथ्यते तदा तु पयोत्रतस्य दष्यदने5पि 
ब्रतमड़ो व जात पुनश्च दुग्य दधि न भत्रति परिणाभिद्रव्यत्त्वाद्ूल्लद्रव्यमेव । अभेदविवक्षया दुश्घमा- 
स्वादयत' दघधिन्नतमद्धो न जायते, दधि भुज्ञानस्य दुग्वक्न॒तवभद्भोडषपि सैव सपद्मत इति। जथ गौरवसत्तवेन 
इपोर॒प्यनेदोईस्ति । अन्र दधित्वेनोत्पत्ति दुग्वत्वेन नाशों गोरसत्वेन ध्रुवत्व च प्रत्यक्षम । एतह,शन्तेन 
सर्वजगद्तिमावाना छक्षणत्रययुक्तय कवनीयम। उक्त च॑ “पयोत्रतों ने दव्यत्ति न पयोजत्ति 
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दधिग्रत । अगोरसब्रतों नोभे तम्पाइस्तुत्रयात्मरमम, ॥१॥ अखबब्यनिरेशाम्पा द्रव्यपर्यायी सिद्धान्ताविरीधिनी 
सर्वत्रावतारणीयाविति । छक्षणवय केथनीयम्‌ । केचन भावा अन्वयिन , फेचन भावा व्यतिरेकिण , 
एवमन्यदर्शनिन कथयन्ति, तभ्र त्वन्येपामपि भावाना निदर्धन स्याद्वादत्युपत्या समझत स्यादिति। अन्यश्ष 
चम्तुत सत्ता विलक्षणह्पैवास्वि #उत्तादधययन्नीगयुक्त सत्‌/ इनि तत्वायसूददुचनात्‌_। तत सत्ता प्रत्यक्ष 
तदेव त्रिशकक्षण साक्षादस्‍्ति ! तवारूपेण संव्यवहा रसाध्यानुमानादिफप्रमाणान्यप्यनुष्ठी यन्ते ॥९॥ 


व्यास्थार्थ--दूध ही सेवन करना चाहिये इस प्रकारकों प्रतिन्नाम जो तत्पर हो 
उसे पयोज्नत कदते दें; वह पयोश्वत अरथीत्‌ दूधको खानेबाला पुरुष दद्धी नहीं खाता हैं; 
आर जो दद्ठीको द्वी सेवन करनेवाला हे, वह दुु्य नहीं पीता हे क्योंकि--उसको दहीका 
खाना ही प्रतिज्ञारूप धमें हू। अब्र यहा “परमाथमे तो दूधका परिगामहय ही दद्दी है” 
इस अकार यदि दुग्ध दधिका अभेद कहते हो अर्थात दूध दही एक ही है, ऐसा मानते 
हो तव तो दूध पीनेवालेके दहोके खानेसे भी ब्रतक़ा भग नहीं होगा। ओर यदि परि- 
णामी द्रव्य होनेसे दही दूध नहीं हो सकता ऐसा कद्दो तो इस भेद विवक्षासे दही 
दूधसे भिन्न द्रव्य है। भावार्थ--अभेदविवक्षासे दूध पीतेहुयेके दह्योके बतका भंग 
नहीं होता है, ओर दहो खातेहुये मनुष्यके दुग्धके अ्तका नाअ भी नहीं द्वोता है। 
ओर गोरसपतेसे दूध ओर दद्दी इन दोनोमे अभेद हो हे, इसलिये जिसके गोरसका त्याग 
है, वद् दूध और दही दोनोका सेवन नहीं करता है । यहाँपर दह्दोपनेसे उत्पत्ति ( उत्पाद ) 
हे, और दुः्घलवरूपसे लाञ्म हूँ, तथा गोरसस्वरुपसे भुवत्व प्रत्यक्षसे सिद्ध है । इसी 
पअकार इस दृष्टान्तसे संपूर्ण ससारके पदार्थोमि उत्पाई, व्यय, ध्ोज्यस्वरूय ब्रिलश्ण 
सहितता कहनी चाहिये। ऐसा कद्दा भी हे, “पयोत्रत दधिका भोजन नहीं करता, दृधि- 
अत ढुग्धका भोजन नहीं करता और गोरसका त्यागी दुग्ध दधि इन दोनोंको नहीं 
खाता इसलिये समस्त वस्तु तीन छुश्णोंका धारक है ॥१॥ और अन्वय तथा व्यति- 
रेकसे सिद्धान्वके अविरोधी द्रव्य तथा पर्यायक्री अववारण सर्वन्न करनी चाहिये इसलिये 
जहा द्वव्य पर्याय है, वहा उत्पत्तिआदि तोनों लक्षण कहने चाहिये । (कितने ही पदार्थ 
अन्वयी हैं, ओर कितने ह्वी पदार्थ व्यतिरेकके धारक हैं, ऐसा अन्य दर्शनवाले कहते हैं । 
ओर इस सिद्धान्तमे तो अन्य भी पदार्थोका दृष्टान्त स्याद्मादकी व्युत्पत्तिसे ठोक हो सकता 
है। और वस्तुकी सत्ता भी विलक्षण रूप ही है, क्योक्ति--उत्पाद व्यय तथा भौव्यसे सहित 
जो होय सो सत्‌ है; ऐसा तत्त्वाथंसूच्रका वचन है, इसलिये जो सत्ताका प्रत्यक्ष है; वही 
साक्षात्‌ उत्पाद, व्यय और ध्रौव्यरूप त्रिलक्षण है। ऐसी दशामे सद्‌ इस व्यवहारसे 
साध्य अनुमानआदिक प्रमाणोंका भी अनुष्ठान फिया जाता है ॥९॥ 


द्रव्यानुयोगतकणा [ १४५ 


उत्पन्नकलशे स्वार्थस्पो्पत्तिविगमो कथम्‌ । 
शण्वाद्यों सिश्चितों श्रोग्ये शक्‍त्या चानुगसाख्यया ॥१०॥। 

भावाथे+--उत्पन्न घटमें निजद्रव्यसंबन्धकी उत्पत्ति तथा चारा कैसे हो सकते है ? 
इस प्रइनका उत्तर सुनो कि--उत्पत्ति तथा नाश यह दोनों एकतारूपशक्तिसे ध्ीव्यमें मिले 
हैं ॥ १०॥ 

व्याख्या । उत्पत्तिर्नाता यस्येत्युत्पन्नो घटस्तस्मिन्न त्पश्नघटे द्वितीयादिक्षणे स्वार्थस्य स्वद्गरव्यसबद्ध-- 
ध्योतत्तिनाणी कय भवतो यतो हेतो प्रथमक्षणत्बन्धरूपोत्त रपर्यायोत्पत्तिरस्ति सैव पूर्वपर्यायनाशता इत्थँ 
युष्मामि पुरा स्थापितमस्ति ? इत्येतअइन शिष्येण ऋृतस्तदा गुरु कथयति। हे शिष्य ? शृणु । तथथा- 
प्रथमक्षणे जाताचुत्पत्तिविनाशौ श्रौध्ये मिश्रितों मिलछितावनुगमास्यया शक्तष यैकतालक्षणया शक्त्या नित्यौँ स्‍्त । 
धत्तत्यप्याय क्षण उपलक्षणीभूय आगामिनि क्षणे द्रव्यख्पेण तत्सत्रन्धतामनुमवत्त । उत्पन्नो घटो नष्टो घट 
इति सर्वेप्रयोगातु । अथ चेदानीमुत्पन्नो नष्ट इत्येव प्रतिपाद्यते तदा त्वेतत्कषणविशिष्टता उत्पत्तिनाशयों - 
रेवास्ति तच द्वितीयादिक्षणे नास्ति | अतो द्वितीयादिक्षण इदमुत्पन्नमित्यादिप्रयोगोषवि न स्थातु । घट इति 
दाव्देनेह द्रव्या्थादेशेन मृद्द्वव्य ग्राह्मम । तत उत्तत्तिनाशाघारता सामान्यरूपेण तत्प्रतियोगिता विभेषरूपेण 
सच कथनीयेति भाव ॥ १० ॥ 

व्याख्याथ४--जिसकी उत्पत्ति होगई है; ऐसा जो घट है, उस उत्पन्न घटमे उत्पत्ति 
के द्वितीयआदि क्षणमे स्वार्थके अर्थात्‌ निजघटरूप द्रव्यके संबन्धके उत्पत्ति नाश कैसे होते 
है; कयोंकि-प्रथमक्षणसंवन्धरूप उत्तर पर्यायकी जो उत्पत्ति हे; वह्दी पूर्वपयौयकी नाशता हें; 
ऐसा आप पूर्व प्रसंगमे स्थापित कर चुके हैं? ऐसा प्रश्न श्षिष्यने किया उसपर शुरु उत्तर 
देते है; कि-हेशिष्य ? उत्तर सुनो-वह उत्तर इस प्रकार हे, कि-प्रथम क्षगमें जो उत्पत्ति 
विनाश हुये हैं; वह अनुगमानामिका अर्थात्‌ एकतास्वरूप शक्तिपते धौव्यमे मिड्े हुये हैं, 
ओर नित्य है, तथा प्रथम क्षणके न होनेपर भी उत्पत्ति और नाश दोको उपछक्षणीभूत 
होकर आगामी क्षणमें द्रव्यरूपसे उसको संबन्धताका अनुभव करते हैं। क्योंकि-- 
“उत्पन्नो घट, नहीं घट:” “घट उत्पन्न हुआ, घट नष्ट हुआ” इत्यादि प्रयोग सत्र देखा 
हैं। और यदि ऐसा कहते दो कि-/'इस ससय घट उतपन्न हुआ, इस समय नष्ट हुआ तब 
तो उत्पत्ति और चाशके इस (प्रथम ) क्षणक्री विशिष्टता ही होगई क्योंकि-वह उत्पत्ति 
नाशकी विशिष्टता टद्वितीयआदि क्षगमे नहीं हे; इसलिये द्वितोयआदि क्षणमे “यह उत्पन्न 


हुआ” इत्यादि प्रयोग भी न होगा. तथा घट इस टशब्दसे यहापर द्रव्यार्थके आदेजसे 
मसत्तिकारूप द्वव्यका ग्रहण करना योग्य दे। इससे मृत्तिफ़ा सामान्यरूपसे घटकी उत्तत्ति 
तथा नाशका आधार है; ओर विशेष ( घट )रूपसे उत्पन्न हुआ तथा नए्ट हुआ ऐसा प्रयोग 
भी होता है, ऐसा कथन करना योग्य है ॥ १०॥ 

श्षु 


१४७६ ] श्रीमद्राजचन्द्रजेनशाश्रमालायाम्‌ 


उत्पत्तेरपि नाशस्यानुगसे पर्ययार्थतः । 
भृतादिप्रत्ययोद्धान घटते समयप्रमम्र ॥ ११ ॥। 
भावाथ--उत्पकत्ति तथा नाश्की ऋजुसूत्रादि पर्यायार्थिकनयसे एकता माननेपर 
भूतआदि प्रत्ययका भान समयप्रमाण निमग्वयनयसे घटित होता है ॥ ११॥ 


व्यास्या । उत्पत्तेरपि पुनर्नाशस्थ चानुगमे एकताया पर्ययार्थश ऋजुसूबादे सकाशादु 
भूतादिध्रत्ययोद्भान समयप्रम घटत इत्ति यतो निश्चयनयात्‌ “कजमाणेकडे” एतद्बचनमनुसृत्योत्पद्ममान उत्तन्न 
एवं यदि कथ्यते परन्तु व्यवहारनयादुत्यथते, उत्पन्न, उत्पत्स्यते, नश्यति, नप्ट, नड्क्षयति । एतद्विमकत्या 
कालब्रयप्रयोगोउस्ति । स प्रतिक्षणपर्यायोत्यत्तिनाशनयवादी ऋजुसुश्रनयस्तेनानुग्रहीतो यो व्यवहारनयस्तमनुगृहायं 
कथ्यते । कथ तहजुसूत्रनयस्तु समयप्रमाण वस्तु मनुते तत्र यो पर्यायस्य वर्त्तमानावुत्पत्तिनायी विवक्षिती 
तावेव गृहीत्वीप्यते नश्यतीति कथनीयम । वर्त्तमाने यदतीतत्व तद्गृहीत्वोत्पन्ननष्ट इति कथ्यते । 
अतञ्ैव तदतीत तदनाग्रतमिव विचिन्त्योत्पत्स्यते नद्क्षयत्येव कथ्यत्ते । इतीयमनागते व्यवस्था सर्वापि 
स्याच्छब्दप्रयोगेण समवेदिति ॥ १९ ॥ 

व्याख्याथ:--उत्पत्ति तथा नाश इन दोनोकी एकतामे पर्यायार्थिक जो ऋजुसज् 
आदि नय हैं; उनसे भूतआदि प्रतीतिका ज्ञान समयप्रमाण घढता है, क्योंकि--निम्वय- 
नयसे “कज्जमाणे कड़े” ( ज्ञो भविष्यतमें कट अथ्थोत्त्‌ चटाई बनेगी उसमें ) इस वच- 
नका अनुसरण करके उत्पन्न होनेवाले घटमे उत्पन्न हुआ ऐसा यद्यपि कहा जावा है, 
परन्तु व्यवद्दारनयसे “उत्पन्न होता है, उत्तन्न हुआ और उत्पन्न होगा तथा नष्ट होता 
है, नष्ट हुआ और नष्ट होगा इस विभक्तिसे जो कालत्रय( त्ीनकाल )का अयोग है, वह 
प्रयोग प्रतिक्षणमे पर्यायोंकी उत्पत्ति तथा नाशरूप मतको कहदनेवाछा जो ऋजुसूत्र नय है, 
उससे अनुग्रद्दीत ( प्राप्त ) जो व्यवद्दार है, उस व्यवह्यारनयकी अहण करके कद्दा जा है, 
यह कैसे कि--ऋजुसूतनय तो समय प्रमाण वस्तुकों मानता दे, उसमे जो पर्योयके वत्तमान 
उत्पत्ति तथा नाश विवक्षित हैं, उन्हींको लेके उत्पन्न द्योता है, नष्ट होता हे, ऐसा कथन 
करना योग्य है। और वत्तैमान पर्यायमें जो भृतत्व हे; उसको लेकर उत्पन्न हुआ नष्ट 
हुआ ऐसा कथेन होता है, और उसीमे जो भूतत्व है, उसको अनागत ( भविष्य )को तरद 
विचार कर उत्पन्न होगा नष्ट होगा ऐसा कथन किया जाता है, वालये यह कि--वत्तेमान- 
काल ही भूतकी अपेक्षासे भविष्य है; आगामो काछकी अपेक्षासे वही भूत है, और वर्तमान 
तो चह स्वयं है, एवं एक कालमे ही सर्वेन्न तीनों काछका भी व्यवद्यार ह्दो सा है 
इसी अ्रकारसे अनागत कालछमे भी यह सब व्यवस्था स्यात्त्‌ झ़व्दके प्रयोगसे किक 
अर्थात्त कर्थचित्‌ ( किसी अपेक्षासे ) भूतकालछ इत्यादि कथन थुक्त है, क्योंकि--सभी का 
सब काल्‍ूका व्यवहार हो सकता है ॥ ११॥ 


दृब्यानुयोगतकणा [ १४७ 


यू त्पत्तिविशिष्ठस्थ व्यवहारो व्ययस्थ चेत्‌ । 
नाशनिष्ठोइभदं तन्न व्यवहारेष्प्युरीकुर ॥१२॥ 
सावा्थ--यदि उत्पत्तिसहित नाशका व्यवदह्यार होना हे, तो उस व्यवह्यरमें 
नाशनिष्ठ उत्पत्ति होती हे; ऐसा मानो ॥१श॥ 
व्याख्या । यचू त्पत्तिविशिष्टस्थ व्ययस्य व्यवहारो5स्ति चेत्तदा व्यवहारेषपि तत्र नाद्निष्ठोद्मवम- 
सहिशिष्टमुत्पत्तित्वमुरीकुर इति । भावार्थस्त्वथ यद्यु त्तत्तिधारानाशविषये भूतादिप्रत्ययो' न कथ्यते अथ च॑ 
नशधातोरथें नाशोतपत्तिद्यय गृहीत्वा तदुत्पत्तिकालत्रयस्थास्ववसमवश्च कथ्यते । एवं च कययता नद्यत्समयरेन 
नष्ट इत्यय प्रयोगो नो जायते तत्कथ तस्मिन्काले नाशोत्पत्त्योरतीतत्व नास्तीत्येत्र समर्थता व्यवहारस्य यदि 
क्ियते भवद्िमस्तदा व्यवहार उत्पत्तिक्षणसबधमात्रमेव कथयत । तत्र प्रागमावष्वमताकालूत्रयरूपातु कारूतय- 
स्थान्वयसमर्थन कुझत । भथ च यद्येव विचारयिष्यथ घटस्य वर्त्तमानत्वादिकेषपि नाशवर्त्तमानत्वादिकेधपि 
नाशवर्त्तमानादि व्यवहारों न जायते । किच किवानिष्ठापरिणाभरूपवर्ततमानत्वमतीत गृहीत्वा नश्यति नष्ट 
उत्पन्न एतद्विमक्तिव्पवहार॒प्तमर्थन करणीयम_ । बतएवं क्रियाकालयौगपद्यविवक्षया उत्पय्यमान उत्पन्न 
विगच्छहिगरतमित्यनया दिशा सैद्धान्तिकप्रयोग सभदेत्‌ । परमते त्विदानी घ्वस्तो घट इति आश्क्षणो 
व्यवहार सर्वेधा न घटमाटीकते, नयभेदे ठु समवेत, यथात्रास्प्रक समति । स्वाधिकरणक्षणत्वव्यापकस्वा- 
'घिकरणक्षणध्वसाधिकरणादिकत्वमनुत्पन्नत्वम_, “उपज्ञमाणकाल उपण्णति विग्य विग्रच्छ । भेदविय पन्नवतो 
लिकालविसय विसेसेइ ॥ १२॥ 


व्याख्याथेंड--यदि उत्पत्तिसहित नाशका व्यवद्वार होता है; वो उसी व्यवहारमें 
नाक्षनिष्ठ जो उद्भव ( उत्पत्ति ) है, अर्थात्‌ असह्विशिष्ट जो उत्पत्ति है, उसको स्वीकार 
करो । भावाथ यद्द है, कि-उत्पत्ति घारारूप नाशविषयमें भूतकालछादि प्रत्यय ( अनुभव ) 
नहीं कहते हो और नश धातुके अर्थमें नाश तथा उत्पत्ति दोनोका अ्रहण करके उस 
नाशकी उत्पत्ति कालत्रयके साथ अन्बय ( सत्व ) का संभव कहते द्वो तब ऐसा कहने- 
वाछोंको नाश होते हुये समयके साथ नष्ट हुआ ऐसा प्रयोग नहीं होता । क्‍योंकि- 
उस काछमें नाश तथा डत्पत्तिकी अतोतकाछता नहीं हे; ऐसी समयेता यदि आप 
व्यवहारकी करते हो तो व्यवद्यारमें उत्पत्ति क्षणक्री संत्रन्धमात्रा ही कहो | तब्र वहापर 
प्रागभावध्व॑सता कालत्रयरूपसे कालत्रयके अन्वय ( सत्व ) का समर्थन करते हो | ओर 
यदि ऐसा विचार करते हो कि-घटके बत्तेमानत्वादिमें नाशक्रे वत्तंमानत्वादिका 
व्यवहार नहीं दोता किन्तु क्रियानिष्ठ जो अपरिणामरूप वत्तमानत्व तथा अतीतत्व हे 
उसको लेकर नष्ट होता है, नष्ट हुआ, तथा उत्पन्न होता है; उत्पन्न हुआ इस रीतिसे 
इस नश धातुके आगे वत्तेमानके तथा भूत कालछके प्रत्यश्रोको व्यवहारक्रा समथन करना 
चाहिये । इसीसे अर्थात्‌ एक कालमें दूसरे कालछकी अपेक्षासे भूतकाछादि सान कर 
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ही क्रियामें फालके एक ही समयमे विवक्षासे उत्पन्न हो रद्दा है, उत्पन्न हुआ, नष्ट हो रहा 
है, तथा नष्ट हुआ इत्यादि व्यवह्वार है, इसी पूर्बोक्त रीतिसे सिद्धान्त मतमे भूतकालाहि 
प्रयोगकी संभावना हो सकती है। और अन्यके मतमे तो इस समय यह घट नष्ट हुआ 
यह व्यवहार प्रथम क्षणमे सर्वथा नहीं हो सकता क््योंकि--अभी (प्रथम क्षणमें ) नह्यमान 
क्रिया दो रही है, तव उस नाजानुकूछ क्रियाका भूतकाल कैसे बोधित दो सकता है। 
और नयका भेद माननेसे तो हो सकता हैं; अर्थात्‌ भविष्य फाछकी अपेक्षासे उसीमें 
भूतत्वके आरोपसे नश धातुके भूतकालके प्रयोगमे कोई अलुपपत्ति नहीं ह। यहांपर हमारी 
संमति ऐसी हे, कि--स्वकीय अधिकरणीभूत जो क्षण उस क्षणका व्यापक तथा खक्े 
अधिकरणमे जो ध्वंसक्षणकी अधिकरणता ताहइश अधिकरणत्वरूप ही अनुलन्नत्व हे | 
यहापर स्वशब्दसे नहयमानानुकूछ क्रियाफा ग्रहण हे; अतः जिस समयमे नठ्यमानरूप क्रिया 
हो रही है, उस क्षणकी तो अनुसत्तिव्यापिका है, और उसी क्रियाका अधविकरणीभूत जो 
ध्वंस है, उसके अधिकरणका भी क्षण हे, क्योंकि--उसी क्षणमे ध्वंसानुकूछ क्रिया भी दो 
रही है, अत एवं स्वाधिकरणक्षणत्वव्यापक तथा स्वाधिकरणीभूत ध्वंसाधिकरणत्व स्वरूपता 
अनुस्पन्नत्वमे चली गईं। यही विषय इस गाथामे कहा है, जैसे उत्पयमान कालमे उत्पन्न 
होता है, उत्पन्न हुआ नष्ट द्ोता है, ऐसे दो भेद कहे हुये त्रिकाछ विषयको विशेषित 
करते हैं. ॥ १२॥ 

उत्पत्तिनं भवेदग्ने तदोत्पन्न च तदभवेत्‌ । 

यथा नाशं विना नष्ट प्रथम कि न रोचते ॥ १३ ॥ 


भावारथ+--प्रथम द्वितीयआदि क्षणमे उत्पत्ति नहीं हुईं और उत्पन्न हुआ ऐसा 
व्यवद्वार यदि तुम भविष्यकी अपेक्षासे मानते दो तो नाश्के विना भो नष्ट हुआ यह 
व्यवहार तुमको क्‍यों नहीं रुचता ॥ १३ ॥ ' 

व्याख्या | उत्पत्तीति-यदां अग्ने द्वितीयादिक्षणे उत्पत्तिन भवेत्तदा तद्धटादिक द्वितीयादिक्षेणेश्नु> 
तप्नत्व भवेत्‌ । यंथा च॑ प्रथमध्वसेन नादेत विना अनष्टमविनष्ट' यदि कथ्यते। इत्यय तकस्‍्तव कि ने 
रोचते । यस्मात्प्रतिक्षणोत्पादनाशी परिणामद्वारा माननीयो। अथ' च द्रव्याथविदेन द्वितीयादिक्षगे 
यद्यू लत्तिव्यवहार कर््यते तदा बाश्व्यवहारो5पि' तथा मवितु युज्यते। तथा 'च क्षणास्तमविन द्वितीया- 
दिक्षण उत्पत्तिरपि प्रापयितु युक्ता मवेतु, अकल्पिता अनुत्पन्नता न भवेतू । तथापि प्रतिक्षणमुत्यत्ति 
विना परमार्थतोध्नुत्पेन्नतार्थता युज्यत इत्यर्थ ॥ १३॥ 

व्याख्याथ:--यदिं छिंतीयादि क्षणमे उत्पत्ति नहीं होती तो चह घठआदि उस 
द्वितीयआदि क्षणमे अजुत्पन्न होते हैं, और जैसे नाशके बिना अन्ड हुआ ऐसा यदि 
कद्दा जाय तो यह तके तुमको क्‍यों नहीं रुचता । क्योकि-अवतिक्षगमें उस्ताद नाश परि- 
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णामके द्वारा मानने योग्य है। और यदि ह्वितीयआदि क्षणमें द्ृव्याथोदेशकी अपेक्षासे 
उत्पत्तिक विना ही उत्पत्तिका व्यवहार तुम कहते हो तब नाशके पिना नाश व्यवहार 
भी होना योग्य हे, और उसी रीतिसे क्षणके अन्तर्भोबसे ह्वितीयआदि क्षण में उत्पत्ति भी 
प्राप्त करने योग्य है; और कल्पनारहित अनुलन्नता भी नहीं हो सकती | यद्यपि यह 
कल्पनासे अनुत्पत्तिदशामे भी क्षणकी अपेक्षासे उत्पन्नता मानी हे । तथापि भ्रतिक्षण उत्पत्तिके 
विना परमाथसें तो अनुत्पन्नता ही युक्त है ॥ १३॥ 


संभतो संहननादि भवभावाच्च केवलम्‌ । 
प्रयातिं सिद्धचतो ज्ञान सोक्षसंप्राप्तिजे क्षणे ॥१४॥ 


भावाथ+--संमति ग्रन्थमे भी यही उपदेश है, कि-संहननआदिभवस्थ भावसे अष्ट 
कंसोका नांश करते हुए जीवके मोक्ष प्राप्त होनेके समयमें केवछज्ञान चछा जाता है; अथोत्त्‌ 
भर्वेसथ केंवरूपर्यायसे केवछका नाश हो जाता है ॥ १७४॥ 


व्याख्या । एवं परिणामत' सर्वद्रव्याणा त्रिकक्षणयोग समथित हत्यनेनैवाभिप्रायेण समतिग्रन्थमष्येब्य 
भाव उपदिष्ट, यत्त सहननादिभवभावात सिद्धांत कर्माष्टक क्षपयतों जन्तोमक्षिसमये केवछज्ञान प्रयाति 
भवस्थकेवलपर्यायेण केवहत्य नाश स्यात्‌ । अयमर्थ मानस्तस्मिन्‌ सिद्धत्वे सिद्धकेवलज्ञानत्व उत्पयते सैद 
केवलज्ञानत्वे प्रुवोडस्ति भाव । यतो मोक्षणगमनसमयेषपि ये व्ययोत्पत्ती जायेते तत्परिणतसिद्धद्रव्यानुगमतः 
दिवेषपि लक्षणत्रयमाविभंवति । तथा च तस्य भावस्थ भावार्थज्ञानायः ग्राथामाह | “"तेस धपणाईया 
भवच्छुवेचलविशेशपज्जाया । ते सिज्जमाणसमयेण होइ विगयतउ होइ । १। सिद्धत्ततेणय पुणो उप्पष्णा 
एस अत्यपज्जाओं । केवरूभाव तु पदुच्॑केवलदाइय सुत्ते । २ ।” एवड्भावापेक्षयेव “केवलनाणे पुवि हे 
पन्ने भवच्छकेवछनाणेय सिद्धकेवलनाणेय” इत्यादिसूत उपदेशो5स्ति । इत्यं च स्थुलव्यवहारनयेत सिद्ध- 
विषयेध्प्यागतम, परन्तु सुक्षम्नयेन चागत यत कारणात्‌ सुक्षमनया ऋजुसुनादय” समय समयमुत्पादव्यय- 
शालिन, सन्ति ततस्तान ग्र॒हीत्वा तथा द्रव्यार्थादेशस्यानुगम च ग्रहीत्वा यत्सिद्धकेवलज्ञानमध्ये शैलक्षण्य 
समस्ति तदेव सूक्ष्म ज्ैयमित्येवः विचाये पक्षान्तर द्योतयति कि तहिं मोक्षे त्रिलक्षणता भवति या सा 
सिद्धद्रव्यानुगमात्‌, यत्कैवल्य पुरा मवस्थभावेस्थित तदेव सिद्धत्वे कैवल्यमस्ति भवस्थपर्यायव्ययस्तत्सन्निघा- 
नास्मोक्षसज्ञोत्पत्तिस्मयत्र कर्मवियोगजन्य कैवल प्रुवम, एतल्‍्लक्षणत्रय मोक्षेषपि ज्ञेयमिति । भावार्थेस्त्ववम्‌ 
ये व सहननादयों भवस्थकेवलूविशेषपर्यायास्ते च पर्याया, सिद्धघतों भगवतस्तत्समये सिद्धधमानसमये न 
भवन्त्यतस्तेषा विगमे व्ययो मवति । तथा पुन' सिद्धल्वेन थो मोक्षकुक्षणो<्थैपर्याय उतन्नोक्षस्तदुत्तत्ती 
सत्यामुत्पत्तिमंवति । पुनश्च केवकृमाव प्रतीत्योमय्रश्लुवत्वमव्याहतम_ । कथ तदुभवस्यजन्तो घातिकर्मा- 
पग्मे केवलज्ञानमुत्पन्न तस्मिश्न सति प्रिद्धयघध सहननादि विगत तदपेक्षो व्यय , मिद्धत्वमुत्पन्य तदयेक्षो- 
त्पत्तिप, पूर्वप्रयुतकेवलपर्यायस्थ ध्रुवत्वाद ध्रौव्यम, । इत्य रक्षणत्रय मोक्षेणषपि समस्तीति ॥ १४॥ 


१५० ] श्रीमद्राजचन्द्रजेनशास्रमालायाम्‌ 


व्याख्याथं+--इस प्रकार ग्रतिक्षणके परिणाम्से संपूर्ण द्रव्योंमें त्रिविध लक्षणकां 
योग सिद्ध किया गया, इसी अभिप्रायसे संमति अथ्मे भी इसी भावका उपदेश किया 
गया है। क्योकि-संहननआदि भवके भावसे सिद्ध होते हुए अर्थात्‌ अप्रबिव कर्मोंका 
क्षय करते हुये जीवके मोक्षसमयमे फेवल ( केवकज्ञान ) जाता हं, अर्थात्‌ भवस्थ जो 
फेचल पर्याय है, उससे केवलज्नानका नाश होता हे, यह अर्थ मान अर्थात प्रमाण है, 
इसके सिद्ध होनेपर सिद्ध केवललन्नान उत्पन्न होता हे, और केबलल्नानपनेमे वही 
धुवभाव अर्थात्‌ नित्यपना है । क्योंकि-मोक्ष जानेके समयमे भो व्यय तथा उत्पाद होते 
हैं, ओर उस असिद्ध द्व्यसे परिणत सिद्ध द्वव्यका जो अनुगम ( ज्ञान ) होता है, इससे 
मोक्षमे भी तीन लक्षण प्रकट होते हैं । और इसी भावके भावार्थ घोधनकेलिये गाथाको 
कहते हैं । जेसे “जो संहननआदि भवस्थ केवल विशेषके पर्याय हैं, वद सिद्धदशाको 
प्राप्त होते हुये जीवके नहीं होते इसलिये उसका व्यय होता है, और सिद्धलवसे जो यह' 
अर्थ पयोय उत्पन्न हुआ है, उससे सिद्ध फेवलज्लानकी उत्पत्ति है; क्योंकि-सूत्रमे कहा 
है, कि-केवछ भाव तो नष्ट होकर बदलेमे केवलज्नानकों ही देता है; अथात्‌ उत्पन्न करता 
हैं ॥ २॥” और इसी भावकी अपेक्षासे 'केवछज्ञान दो प्रकारके जानने एक भवस्थ 
केवलज्ञान ओर एक सिद्ध केवलज्ञान” इत्यादि सूतन्रमे उपदेश हे । और इस भकार॑ 
स्थूलव्यवह्ारनयसे सिद्धोंमि भी त्रिविधलक्षणयुक्तता का आगमन हुआ परन्तु सूह्म 
नयसे सिद्ध पर्यायमे त्रेलक्षण्य नहीं आया क्‍योंकि-ऋजुसूत्रआदि जो सूक्ष्मनय हैं, वह समय 
समयमे उत्पाद तथा व्ययकों धारण करते हैँ, इसलिये उन प्रतिक्षणके उत्पादादिको लेकर 
तथा द्र॒व्यार्थिकनयसे पूर्वोत्तर पर्यायमे द्रव्यत्वरूपसे उत्पत्ति तथा नाशकी एकताकों 
अहण करके जो सिद्ध पर्यायके साथ केवलज्ञान है, उसमें त्रिविध लक्षणकी संगति भले 
प्रकार होती है और इसीको सूक्ष्मता जाननो चाहिये ऐसा विचारकर अब दूसरे पक्षको 
प्रकट करते हैं, वह क्‍या है, सो निरूपण करते है, कि-मोक्षमे जो उत्पत्तिआदि त्रित्रिध 
लक्षणता होती है, वह सिद्ध द्वव्यकी एकताके अनुगमसे द्ोती है, जो कैवल्य पहले 
भवस्थ भावमे स्थित था वही सिद्धत्वदशामे कैवल्य है, भवस्थ पर्यायका वो नाझ 
होता है, और उस भवस्थ पर्यौयके माझके सम्निधानसे मोक्षसंज्ञक पर्योयकी उत्पत्ति होती 
है, और पूर्व भवस्थपयौय तया उत्तर सिद्ध पर्याय इन दोनो दशाओमें कमोंके वियोगसे 
उत्पन्त जो केवलज्ञान हे; वह धुव है, इस कारण यह तीनों लक्षण मोक्षमें भी जानने 
चाहिये । भावार्थ तो यद्द है, कि-जो संहननादि भवस्थ केवल विश्ेषके प्यौय हैं, वह पर्याय 
सिद्ध दशाको प्राप्त होते हुए जो भगवान्‌ हैं, उनके सिद्धयमान समयमें नहीं होते हैं, 


इरालियि उनके चलछे जानेसे तो व्यय होता हे, और सिद्धत्वरूपसे जो मोक्षरक्षण अथे 
पर्याय उत्पन्न हुआ है, इस कारण उसकी उत्पत्ति होनेपर सिद्धत्वप्योयकी उत्पत्ति होती 
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है, ओर दोनों दशामें केवलज्ञानपना प्रतीत होता है; इसलिये धुवत्व अव्याहत है। चह 
किस प्रकारसे ? कि-सोक्षके पूवेभवस्थ जीवके चार घातिया फर्मोंका नाश होनेपर जो 
क्षेचलज्ञान उत्पन्न हुआ है, उससे उत्पन्न होनेपर सिद्ध दशाको प्राप्त हुये जीवके संदननादिका 
अभाव होगया उसकी अपेक्षा तो व्यय है, और सिद्धत्व उत्पन्न हुआ उसकी अपेक्षासे 
उत्पाद है; तथा पूर्व संसारदशामे उत्पन्न जो केवछ पर्याय है, उसका नाश न होनेसे 
प्रोव्य है । इस प्रकार उत्पाद, व्यय, और भौव्यस्वरूप तीनों लक्षण मोक्षद्शामें भी 
पूर्णतया है ॥ १४॥ 
तदुपरि श्रलोकमाह । 
इसी विपयको आगेके ःछोकसे सिद्ध करते है । 
तत्सिद्धत्वे पुनश्चेति फेवल्यं यत्पुरास्थितम्‌ । 
व्ययोत्पत्येकतो नित्यं पक्षे स्थाल्लक्षणत्रयस्‌ ॥ १५ ॥ 
भावार्थः--पूर्व भवमें जो कैवल्य स्थित था वह पूर्वभवस्थ पर्यायकी अपेक्षासे सिद्ध 
अवस्थामे भी होता है; इसलिये व्यय तथा उत्पाद है; और व्ययोत्पत्तिकी एकतासे नित्य है; 
ऐसे भोक्षमे तीन लक्षण होते हैं ॥ १५॥ 
व्यास्या । यत्पुरास्थित कैवल्य भवस्थपर्यायापेक्षि तत्सिद्धत्वेषि सिद्धावस्थायामपि । क्षीणे 
भवस्थ उत्पन्ने सिद्धत्वे व्ययोत्पत्ती स्थाताम । पुननित्य श्रौव्य कुतो व्ययोत्तत्त्यैकतों व्ययश्रोत्पत्तिश्व 
ब्ययोत्पत्ती तयोरैक्य भ्रौव्य तस्माव्ययोत्पत्यकतोी नित्य श्रौव्य केवठम, । एवं. मोक्षे लक्षणत्रयं 
स्पात्काल्पनिकमेवेद मावाना विमशेना बहुप्रकारा । अत एवं “उप्पस्त॑ वा विगमे वा प्रुवे वा इति 
योजना ॥ १५॥ 
व्याख्याथ:--जो भवस्थपयोयकी अपेक्षाका धारक फेबलज्ञान पहले भवस्थ दशामें _ 
स्थित था वह सिद्धावस्थामें भी होता है । यहां भवस्थके क्षीण होनेपर तथा सिद्धत्वके 
उत्पन्न होनेपर व्यय तथा उत्पाद होता है। और नित्य अर्थात्‌ भ्रुषषना कहांसे हुआ 
इसका उत्तर यह है; कि--व्यय और उत्पत्ति इन दोनोंकी जो एकता है; उससे केवल 
ज्ञान ध्रुव हे; इस रीतिसे भोक्षमें लक्षणत्रय संगत होते हें; परन्तु यह लक्षणत्रय काल्प- 
निक ही हैं; क्योंकि--पदार्थोंके विचार करनेके अनेक प्रकार है | इसी फारण “उप्पस्ते 
था, विगसे वा अ्र्वे वा” कर्थचित्‌ उसन्न होता है, कर्थचित्‌ नष्ट होता है, और कर्थ- 
चित्‌ ध्रुव है; इत्यादि वाक्योंकी योजना होती है; अर्थात्‌ यह उत्पादआदि किसी अपेक्षासे 
निरूपित होते हैं. ॥ २०५॥ 
ज्ञानाद्या निजपर्याया जेयाकारेण ये स्थिताः । 
व्यतिरेकेण ते चेवं॑ सिद्धस्थ॒स्युदिलक्षणा: ॥ १६ ॥ 
भावाथ:--जो.. केवलज्ञान केवछद्शेनआदि. निजय्याय ज्लेयके आऊ्ारसे 


न्‍ा 
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स्थित हैं, वह प्रतिक्षण सिद्धके अन्य अन्य होते रहते हैँ, इस देतुसे तीन लक्षणोंके 
धारक हैं ॥ १६॥ 

व्या्या । ज्ञानाया केवलजानफेवलदर्शनादयो निजयर्याया शैयाकारेण वत्तेमानादिविषयाकारेण 
स्थिता परिणता सन्ति | ते व निजपयाँया व्यनिरेकेण प्रतिक्षगमस्थोखलेत विद्वस्प मुकम्प एवससथा 
दिशापि ब्रिलछक्षणा छक्षणत्रयवस्त स्पुमेंबन्ति । तथवा प्रधपादिसमय्रेपु वर्शमानाकारेग मन्ति ये पर्यायास्तैपों 
पुनद्दितीयादिसमयेयु नाश. पुनरतीवाकारेशोयादाक्वारमावी भयेदिति । पुन केवलआानदर्शन मावेनायव! 
केवलम्रात्रमावेन प्रुवत्वभित्य मावश्रयम्रावना कर्ताव्या | इत्यमेव तैयहश्याका रसबन्धेन केवलस्प चेलक्षण्य 
कथितम ॥ १६॥ 


व्याख्याथ:--जो फेवलज्ञान केवलदर्शनआदि निजपर्याय ज्ेयाकारसे अर्थात्‌ 
वत्तमानआदि विपयोंके आकारसे परिणत हैं; वह निमपयाय व्यतिरेकसे अर्थात्‌ प्रतिक्षणमें 
अन्य २ पनेसे सिद्ध अर्थात्त्‌ मुक्त जोबके हें । इस प्रकारसे भी वह ज्ञानादि प्रयौय तीन 
छक्षणोके धारक हैँ, बह इस प्रकार कि प्रथमआरि क्षणमे जो पर्याय वर्चमान आकारसे 
स्थित दे, उनका फिर द्वितोयआदि क्षणोंम नाश होगा और भूत आकाससे उत्पाठका 
आकारत्व होगा । और फेंवलक्ञान तथा केवलरुदशंनरूपसे अथवा केवलमात्र भाव से उनमे 
भुवत्व है, इस प्रकार केवछज्ञानादि पर्यौयोभे उत्पाद, व्यय, ध्रीव्य इन तोनों भावोंका विचार 
करना चाहिये। ऐसे ज्ञेय (जानने योग्य पदार्थ) ओर दृश्य (देखने योग्य पदार्थ) के आकारके 
संबंधसे केबलके ब्विलक्षणताका फथन किया हे ॥ १६॥ 


तथा सिद्धादिशुद्धद्रव्यस्प फालसवघाश्रैलक्षण्य कथयन्नाह । 


अब इसी प्रकार सिद्धआदि शुद्ध द्ब्यके भी काछके सबन्धसे त्रिविधलक्षणता दर्शाते 
हुए यह सूज्न कद्दते हैं 
एवं ये क्षणसंबन्धे वर्त्तयन्ति पदार्थेकाः । 
तेभ्यच्लिलक्षणत्वं च, अन्यथा स्पुरभावकाः ॥१७॥ 
भावाथ:--ऐसे ही जो पदार्थ श्षणके संबंधसे पर्यौयोंको प्रचर्तित फरते हैं, वह 
उन्हीं भावोंसे पज्िविधलक्षणयुक्त हैं, यदि ऐसा न माना जाय तो वह अभावहप ही 


होंगे ॥ १७॥ 

व्यास्या। एवं ये पदार्था भावा क्षणसब्रस्थेषपपर्यायतों वर्त्तयन्ति परिणामयत्ति । तेस्मों 
भावेभ्यद्लिलक्षणत्व समवेत_ । अन्यथा वेपरोत्येन अमावका अमावा. स्थुरित्यर्य । यथा हि द्वितोयक्षणे 
इति भावे इति । बांयक्षण सबधपरिणामनाशो प्रास, द्वितीयक्षणसबन्धेत परिणामादुत्पन्ष , क्षणसबन्धमाशेण 
ज्लूवस्तत कालसबन्धाजलक्षण्यासमव उक्त । न चेदेव तहि वस्तु अवस्तु भवेत्‌ । उत्पादब्ययश्रौव्ययोग- 
जभावनक्षणमस्ति तद्राहित्ये शब्विषाणादिवदमावरूपतामासादयेत ॥ १७ ॥ 


द्रब्याजुयोगतकणा [ १५३ 


व्याख्याथ:--इस प्रकारसे जो पदार्थ अर्थात्‌ भाव क्षणके संबन्धमे भी पर्यायसे 
परिणमनको प्राप्त होते है, वह उन्हीं भावोसे त्रिविधलक्षणलहित संभवे हैं । ओर यदि 
इसके विपरीत मानो अथौोत्‌ उक्त सिद्धादि भावोंको त्रिविधरक्षणसपन्न न मानों तो बह 
अभावस्वरूप ही हो जायगे । यह ःछोकका अक्षरार्थ हे । अब इसका विशेष निरूपण इस 
प्रकार है, जेसे ख्छोकमें क्षण यह जो पद है, उससे द्वितीयआदि क्षणका ग्रहण हे । 
प्रथम क्षणमें भावोंके साथ संबन्धसे परिणामका नाश प्राप्त हुआ ओर द्वितीय क्षणके 
संबन्धसे परिणाम उत्पन्न हुआ और दोनों क्षणके सबंधसात्रसे धरुव॒त्व हे । इस प्रकार 
कालके संबंधसे त्रिविधलक्षणका संभव कहा गया । और यदि ऐसा न हो तो वस्तु 
( पदार्थ ) अवस्तु हो जायगा, क्‍योंकि--उत्पाद व्यय और धोव्य संबन्धजन्यता ही भाव 
( पदार्थ )का लक्षण है, और उस त्रिविधलक्षण संबंधके अभावमे तो पदाथे शशविषाण 
( खरगोशके सींग )आदिके समान अभावरूपताक्ो भ्राप्त होगा ॥ १७॥ 


एकदा निजपयाये बहुसंबंधरूपता । 
उत्पत्तिनाशयोरेवं संभवेश्चियता भ्रवे ॥ १ृ८ ॥ 


भावाथं;--एक फालल्‍में निजपर्यायमे उत्पत्ति, नाश तथा ध्रुवके विपयमे अनेक 
संबन्धाकारता निश्चित रूपसे संभवती है ॥ १८॥ 


व्याख्या । एकस्मिन्कारू एवमनया दिल्ला निजपर्याये जीवपुद्गलयोस्तथा परपर्याये आकाश- 
धर्मास्तिकायाघर्मास्तिकायानामेतेषा द्रव्याणामुत्पत्तिनाशयोश्र्‌वे बहुसवन्धरूपता अभेकयोगाकारता नियता 
निश्चिता सभवेत्‌ । यतश्न यावन्तो जिनपर्याया स्वपर्यायास्तावन्‍्त उत्पत्तिनाशाश्न जायन्ते | ततश्च नियता 
नियामकता शल्लुवे ध्रौव्यस्वरूपे यावन्‍्तो भुवस्वमावास्तावन्तों नियताकारा सन्ति | तया च॒ पूर्वापरपर्याया- 
तुगत आधाराशस्तावन्मातर एवं भवेत्‌ । तस्मादत्र समति । तथा च तद॒गाथा - एगप्मयमि एगो दवियस्स- 
प्रहुयावि होति उप्पाया उप्पापसम विगमा ठिइदयउस्सुगाओ नियमा । १। एकस्मिन्समये एकीकस्य द्रव्यस्य 
घहवोध्नेके उत्पादा उत्पत्तयो भवस्ति । तथा पुनरुत्पादसमानास्तत्त ल्यानाशपर्याया अपि ज्ञेया । इति 
व्यवहारमार्ग । उत्सग्रंतो विशेषमावत स्थिति स्थियँ नियता निश्चिता अस्ति । शुवत्व नियतमित्यर्थ । 
उन्मजननिमजनमावशालिनो जलकल्लोला वहवो भवन्ति जल तु तावसन्मिताकारस्थित्या परिणमति । तत 
एवं तेपा समवादाविर्मावतिरोमावता मवतीति ज्ञेयमु ॥ १८ ॥ 


व्याख्याथे+-एक फालमे इसी पूर्वोक्त सार्गेसे निञरपर्याय अर्थात्‌ जीव पुदुगरके 
तथा परपर्याथ अर्थात आकात्र, धर्माम्तिकाय और अधर्मास्तिकाय इनके ऐसे इन पएरचों 
द्रव्योंके उत्पत्ति नाश तथा भोव्वयके विपयसे अनेक अरकारके संत्रंधके आकार निश्चित 
सपसे संभवते है । क्‍योंकि--जितने अपने पर्याय है; उतने दी उत्पत्ति तथा नाथ भी होते 


२० 
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है, और उत्पत्ति विना्षमे अनेकाकार ह्लोनेसे भीव्यम भी चद्दी नियत है; अर्थात्‌ जितने धव 
स्वभाव हैं; उतने ही उनके आकार नियत हैं । और पूर्वपरपर्यायोम अनुगत जो आधाराध 
है, वह भी उतना ही होगा जितने कि--उत्पत्ति तथा नाश हें। इसीलिये यद्दापर संमतिग्रंथका 
प्रमाण हे । और ंथकी गाथा यह ४, गायार्थ--एक समयमे एक एक द्रव्यके अनेक उत्पाद 
होते दे, और उत्पादके तुल्य ही उनके नाअ पर्याय भी ज्ञानने चाहियें यह कथन 
व्यवहार॒मा्ग से ६ । और उत्सर्गमार्ग अर्थात्‌ विशेपतासे स्थिरता निमश्वित है; अर्थात्‌ घुवत्व 
नियत है | भावारथ--उन्मज्नन मिमज्न भावआडी (क्षण क्षणमें ) विनाञ तथा उत्पत्तियुक्त 
जडजके कल्‍लोल (तरंग ) अनेक होते है, और जल इसी अपने परिमित आकारकी स्थिविसे 
परिणत 6 । उसीसे उन ( जलफल्लोलों )के संभवसे उनकी प्रकटता तथा अप्रकटता होती 
रहती है, ऐसा जानना चाहिये ॥ १८ ॥ 


बधोत्यादस्य भेदान्कययन्नाह ) 
अब उत्पादके भेदोफ़ा कथन करते हुये कहते हैं । 


प्रयोगविश्रसाभ्या स्याडुत्पादों द्विविधस्तयोः । 
आद्योधविशुद्धों नियमात्समुदायविवादजः ॥ १९६ ॥ 


भावाथ;--नैमित्तिक तथा स्वाभाविक भेदसे उत्पाद दो प्रकारका होता है; उनमेसे 
प्रथम प्रयोगजनित नैमित्तिक उत्पाद अविशुद्ध होता हे, क्‍्योंकि--नियमसे वह समुदाय 
विवादसे उत्पन्न होता है ॥ १९॥ 

व्याख्या | उत्पादो द्विविधो द्विप्रकारो$स्ति, काम्या द्विविध प्रधोगविश्रताम्या, एक प्रयोगजनित 
उत्पाद ।१। अपरो विश्वसाजनित उत्पाद । २। पुनस्तयोद्ययोमेध्ये आद्योडविशुद्धों व्यवहारोत्न्नत्वात्‌ । 
स च निर्घारणनियमात्समुदायवादजनितो यत्नेन कृत्वा अवयवसयोगेन सिद्ध कथित । तथा चात्र 
समतिगाथा--उप्पाओ. दुवियप्पी पओगजणिमो य वीससाचेव । तत्ययपभोगजणियो समुदयवात्रों 
अपरिसुद्ों । १ । उत्पादों द्विविकल्पो द्विविधस्तत्राद्य प्रयोगजनितोध्परो विश्रमाजनितस्तत्र च॒ प्रयोगजनित 


समुदायवादादपरिशुद्ध कथितों व्यावहारिकत्वात्‌ ॥ १६ ॥ 


व्याख्याथ;--उत्पाद दो प्रकारका है, किनसे दो प्रकारफा है ? प्रयोग और विश्रसासे 
अर्थात्‌ एक तो श्रयोग( निमित्त )जनित उत्पाद है, और दूसरा ( विश्वसा ) स्वभाव 
जनित उत्पाद है, और उन दोनोंके मध्यमे प्रथम प्रयोगजनित उत्पाद व्यवद्वारसे उत्पन्न 
होनेसे अविशुद्ध है, तथा वह निर्धारित नियमसे समुदायके विवादसे उत्न्न होता है, 
अतएब यत्नसे अवयवॉँके संयोगसे सिद्ध कहा गया है । और इस विषयमे संमतिग्रंथकी 
गाथा भी है; गाथाथे--“उत्पादके दो विकल्प अर्थात्‌ दो भेद हैं, एक प्रयोगजनित 


द्रव्यानुयोगतकणा [ १०५ 


दूसरा विश्रलाजनित उनमेसे प्रयोगजनित उत्पाद समुदायवादसे व्यावहारिक होनेसे 
अपरिशुद्ध कद्दा गया हे ॥ १॥” ॥ १९॥ 
अथोत्पादत्य द्वितीयभेद कथयज्नाह । 


विश्रसा हि विना यत्नं जायते द्विविधः: स च॑ । 
ततन्राथ्वेतनस्कंधजन्य: समुदयोडग्रिसः ॥ २० ॥ 


भावार्थ--विश्रस्ताजनित उत्पाद वह हे; जो विना यत्न उत्पन्न होता है, वह 
विश्रसाजनित उत्पाद भी दो प्रक्रारका हे, उनमेंसे प्रथम अचेतन स्कंघसे उत्पन्न समुदय 
नामसे कहा गया हे ॥ २०॥ 


व्यास्या । विश्वसाख्यों द्वितीय उन्‍्पाद, विश्ववाशब्दस्थ को<्थ , सहज विना यत्नमुत्पचते य- 
स विश्रप्तोत्याद सो$ति पुनद्धिविधों द्वि्रकार, एकस्तत्र समुदयजनित, ह्वितीय एकत्विक । उक्त च॑ 
साहाविओवि समुदयकउब्बरणुणत्ति ओत्यहोजाहि । तत्रापि तथोदयोम॑ध्य आद्य समुद्यजनितो विश्रस्तोत्पाद* 
अचेतनस्कधजन्य समुदय कथित । अश्नरीता समुदयपुदंगछाना यथोत्पाद ॥ २० ॥ 


व्यास्याथ:--विश्रसानामक ह्वितीय उत्पोदका भेद है। “विश्व” इस शब्दका अथ्थे 
क्या है ? जो बिना यत्नक्रे सहज स्वभावसे उत्पन्न हो वह विश्ववाउलादर है। वह भी 
दो प्रकारका है, एक समुदयजनित है, द्वितीय एऋत्विक है। ऐसा ही गाथामें कहा है, 
कि--“विश्रसाउत्पाद भी समुदय तथा एकत्विक भेद्से दो प्रकारका है” उन दोनोमेंते 
अचेतन स्कंघसे उत्पन्न समुदयज प्रथम विश्रसाउत्पाद है । जैसे अचेतन मेथादिके समुददय 
पुदूगलोंका उत्पाद होता हे ॥ २० ॥ 


सचित्तसिश्रजश्नचान्यपः स्पादेकत्वप्रकारकः । 
शरोराणां च वर्णादिसुनिर्धारों भवत्यतः ॥ २१ ॥ 


भावाथ;--सचित्त सिश्रसे उत्पन्न, दूसरा एकत्विक विश्रसोत्पाद है । शरीरके 
चणोद्कोका सुनिधोर इसीसे होता हे ॥ २१ ॥| 


व्याख्या । तथा पुनद्धितीय सचित्तमिश्रज द्रीरवर्णादिकाना निर्वारों शेव । सचित्ता' पुदंगछा 
चर्णादीना तथा तथाकारवर्णादिपुदूगलाना परिणत्या परिणतानामेकत्वप्रकारक एक्रताहपेण परिणत अनेरूपा 
वर्णादीना संगताना परस्परमुत्पादधारया पिण्डीमूवाना|मवरस्वानामवयविवर्मस्लेव देहदश्या कारभूतानामणुना 
शरीरादिसुनिर्धारों भव॒ति | देहादिपिण्डाना “पु” अतिशपेन तिर्यारों वयुर्मावस्यस्त्र सत्यत्रे । तथा च 
प्ज्ञापनाया स्थानाड्रों च--तिविहा पुदुगछापन्नत्ता, त जहा पतोगपरिणता १ मोपयायरिगका २ 
वीससापरिणता ३ तत्र च प्रथम प्रयोगपरिणता पुदुंगला ये भवन्ति ते जीवप्रयोगेग सवुकता- शरारादब. 
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सचित्ता १ तथा मिश्नपरिणताभ्र ते ये जीवेन पुदुयछ्ा मुक्ता, कनेबरादय २ पुनश्च विश्वसापरिणता- 
स्वमावेन परिणता । ययथाश्रन्द्रधनुरादय ३ एवं च सत्यत्र विश्वताद्यस्थ भेदस्य स्वमावजनिसस्थ दविश्य 
प्रदशितम_। अचेतनस्वन्यजन्यगमुदायारप प्रथगस्तथ सचित्तमिश्रजन्यकत्वप्रकारकणरोंरादिवर्णादिसुनिर्धारसनों 
द्वितीय । अन्राय विशेषः स्वामाविके परिणमने४चित्तपुदुगर्ल रेवायत्नपाव्यव्यपहार उपदिष्ट इह तु दृवमपि ॥२१॥ 

व्याख्यार्थ--दूसरा सचित्तमिश्रसे उत्पन्न हुआ विश्वसाउत्ताद 6; अरीरबवर्णादिका 
निर्धार इसीसे समझना चाहिये । वर्णादिकॉके जो पुदूगछ दे, वह सचित्त हैँ | परिणतिसे 
परिणमम्तको प्राप्त हुए उन उन आकारके वर्णाव्रुप पुदुगलोंका एकत्व प्रकार अर्थात्‌ 
एकतारूपसहित सुनिर्धार होता हं; अर्थात्‌ अनेक प्रकारके वर्णआब्रिप मिले हुए तथा 
उत्पादकी धारासे परस्पर पिण्डरूप हुए अवयव स्वरूप ओर अवयवीके घधम्मसे देह रूप 
देखनेमे आने योग्य आकारके धारक परमाणबोंके, जो शरीरआदि पिण्डोंका अतिभयरुपसे 
निधौर अर्थात्‌ शरीरके रूपकी अवस्था होती 6; सो सचित्तसिश्रसे उत्पन्न एकत्व अकारक 
दूसरा विश्वसाउत्पाद है | यही विपय प्रज्ञापना और स्थानान्न शासख्मे कहा गया हैँ; वह 
पुदुगल तीन प्रकारसे परिणत हैं, जैसे-अ्रयोगपरिणत १ विश्रपरिणत २ विश्रसापरिणत 
३ इन तीनोंमे प्रथम जो प्रयोगपरिणत पुदुगल हैं; वह जीचके श्रयोगसे अर्थात्‌ जीवके 
व्यापारसे संयुक्त शरीरादि सचित्त हैं । मिश्रपरिणत बद्द हैं; कि--जो पुद्गल जीवसे मुक्त 
हैं, जैसे कलेवरआदि | और विश्रसा परिणत पुदुगल वह हैं, जो स्वभावसे दी परिणत है, 
जैसे इन्द्रके धनुपआदि । इस भ्रकारका सिद्धान्त होनेसे यहापर स्वभावसे उत्पन्न द्दोनेवाढा 
जो विश्वसानामक भेद है; उसके दो प्रकार दिखाये । उनमे अचेतन स्कंध(अचेतन पुदुगलोंके 
समुदाय )से उत्पन्न समुदयनामक तो प्रथम भेद 5, ओर सचित्तमिश्नसे उत्पन्न अथौत्‌ 
चेतनसहित पुदूगछोंसे मिलेहुए पुद्गलोंसे उत्पन्न एकत्व प्रकारका घारक शरीरआदिके 
वर्णधादिफा निर्धारसंज्षक द्वितीय भेद है । इन दोनोंमे यद्द विशेषता है, कि--स्वाभाविक 
परिणमन्मे अचित्त ( चेतनरद्वित ) पुदूगलोंसे ही अयत्नसाध्य व्यवहारका उपदेश किया 
गया है, और एकत्विक विश्रसोत्पादमे सचित्त अचित्त दोनों प्रकारके पुदूगलोंसे साध्य 
व्यवद्वारका उपदेश है ॥ २१॥ 

पुनर्मेंद दशयन्नाह । 

फिर भी उत्पादके दी भेदको दिखाते हुए अग्रिम सूत्र कहते हैं । 

यत्संयोगं विनेकत्वन्तद्द्रव्यांशेन सिद्धता । 
यथा स्कनन्‍्धविभागाणोः सिद्धस्थावरणक्षये ॥ २२ ॥ 

भावार्थ:--जो संयोगके बिना द्वी विश्रसाउत्पाद है, वह एकत्व है, ओर उसीको 
द्रव्याशसे उत्पाद जानना चाहिये | जेसे द्विप्रदेशस्फंधके विभागसे अणुका उत्पाद होता है, 
ओर कर्मोके विभागसे जीवके सिद्धता उत्पन्न होती है ॥२२॥ 


दृब्यातुयोगतकणा [ १०७ 


व्यारया । सयोग विना विश्वसोत्पादों यद्भधेत्तदेकत्व श्ेयम । तदेवेकत्व द्रव्याशेन द्रव्यविभागेन 
मिद्धता नाम उत्पन्नत्व जेयम । यथा टिप्रदेशादिस्फत्वविप्रगेनाणो परमाणोद्रव्यस्योत्पाद, तथा ब्रावरण- 
क्षेये क्मंविमागे जाते सति सि्धस्थ सिद्धपर्यायस्पोत्याद इति । “अवयवसयोगेनैव द्रव्यस्योतपत्ति भवति परन्तु 
विभागेन द्रव्यस्थोत्पत्तिनं मवति” इत्यमेकेनेयायथिकादय कथयन्ति । तेषा मत एकतनन्‍्त्वादिविभागेन खण्डपटो- 
त्प्ति कथ जाघटीति प्रतिवस्वककालमावस्थावस्थितावयवसयोगस्य हेतुताकल्पने महागौरवात्‌ । तस्मात्‌ 
कुत्रचित्सयोगात्‌ कुजचिद्विभागा द्द्रव्योत्पादकता मन्तव्या । तदा विभागजपरमाणुत्पादो5प्यर्थंत सिद्ध स्यात्‌ । 
समतिशास्त्र इत्य सूचितमस्ति । तदुक्तम “दब्बतरसयोगादि केईदवियस्यत्रिति उप्पायत्या । कुशलविभाग- 
जायण इच्छति अगुह्णु्गहि दब्बे आ ।2। द्वत्ति अणुयत्ति दविए मोततो असुणविभत्तो । त पिहु विभागजा- 
णित्रो अषुत्तिजाओं अणु होइ ।२।” आम्यागाथास्था भावार्थोश्वधा्य । यथा परमाणोरुत्पाद एकत्वजन्य- 
स्तथा येन सयोगेन स्कन्‍्चो न निष्पद्यते एताहशो धर्मास्तिकायादीना जीवपुद्गलूयोस्सयोगस्तद्वारा यश्च 
सयुक्तद्रव्योत्पादोध्सयुक्तावस्थविनाशपूर्वक , तथा ऋजुसूचनयामिमतो यश्व क्षणिकपर्यायप्रथमद्वितीयसमयादि- 
व्यवह रहेतुस्तद्वारा यश्वोत्पादश्व तत्सवंमेकरत्व॑ं ज्ेयम ॥ २२१॥ 


व्याख्यार्थ:--संयोगके विना जो विश्रसानामक उत्पाद हे, वही एकत्व है । और 
उसी एकत्वको द्रव्याशसे अथात्त्‌ द्वब्यके विभागसे सिद्धता अर्थात्‌ उत्पन्नत्व जानना 
चाहिये । जेसे दो प्रदेशआदि स्कंधके विभागसे परमाणु द्र॒व्यका उत्पाद हे, तथा 
आवरणक्षय अथौत्‌ कर्मोंका विभाग ( नाश ) हो जानेपर सिद्ध पर्योयका उत्पाद है । 
अवयवबोके संयोगसे ही द्रव्यकी उत्पत्ति होती हे; परन्तु विभागसे उत्पत्ति नहीं होती” 
इस प्रकार कोई कोई नैयायिकआदि कहते है. | उनके मतमे एक तंतुआदिके विभागसे 
खंडपटकीं उत्पत्ति केसे घटित दो सकती दे। पतिवबंधक कार भावको अथवा 
शेष अवस्थित अवयवसंयोगकों फारणता माननेसे अतिगोरव है। इसहढिये कहीं 
संयोगको कही विभागको द्रव्यकी उत्पत्तिमि कारणता माननी चाहिये | इससे विभागसे 
परसाणुकी उत्पत्ति भी अथंसे सिद्ध हो गई । और संमवतिशाद्नमें भी इसी प्रकार सूचित 
किया है, जैसे “कोई कोई द्रव्यान्तरके संयोगसे दी द्रन्यकी उत्पत्ति मानते हैं; और तकंमें 
कुशल विद्वान तो विभागसे भी द्वव्यकी उत्पत्ति चाहते हैं।१॥ क्योंकि-अणु तथा 
इयणुक द्रव्योंसे भी अणु द्र॒व्योमें उत्पत्ति मानी गई है। अतणव द्विप्रदेश अणु स्कंधके 
विभागसे अणुपरिमाण द्रव्यकी उत्पत्ति होनेसे अणुजन्य अणु होता है।२।” इन 
दोनों गाथाओंसे यह भावार्थ सनमें धारण करना योग्य है; कि-जैसे परमाणुकी उत्पत्ति एकत्व 
अर्थात्‌ द्विप्रदेश स्कंवके विभागसे जन्य हे; वेसे दी जिस संयोगसे स्कंध नही सिद्ध होता 
है; ऐसा जो धर्मास्तिकायादिकोंका और जीव तथा पुद्गलका संयोग हे; और उसके द्वारा 
जो संयुक्त द्वव्यकोी उत्पत्ति है, वह असंयुक्त अवस्थाके विनाशपूर्बेक है, तथा ऋजुसूच 
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नयके अभिमत जो क्षणिक पर्याय प्रथम द्वितीय समयआदिके व्यवद्दारका कारण है; 
उसके द्वारा जो उत्पाद है, वह सब एकत्वउत्पाद समझना चाहिये ॥रश॥। 
अञ् ने किचिहिवांदस्तत्न श्लोकमाह । 
यहा कुछ विवाद नहीं है, इस विषयमे इलोक कहते हैं । 
स्कन्धहेतु बिना योगः परयोगेण चोहुवः । 
क्षणे क्षणे च पर्यायाद्यस्तदेकत्वमुच्यते ॥२३॥ 
भावाथं:--स्कंध देतुके विना जो संथोगे है, परके योगसे जो उत्पत्ति हैँ, तथा 
क्षणिक पर्यायसे जो उत्पाद हे, बह सब एकत्वउत्पाद हे॥ २३॥ 
व्याख्या । स्कन्धहेतु' विना य सयोग , परयोगेन धर्मास्तिकायादिना यश्लोत्पाद , तथा च क्षणिक- 
पर्याये प्रथमद्वितीयादिद्वव्यव्यवहारहेतवल्ष्तदूद्वारा य उत्पाद, तत्सवंमेकत्व कथ्पते तत्र ने कोईपि विसवाद 
इृति ॥ २३॥ 
व्याख्याथ:--स्कंधकी हेतुताके बिना जो संयोग हु, परयोग जो धर्मास्तिकाय आदिक 
हैं, उनसे जो उत्पाद है, तथा प्रथम द्विवोयआदि द्रव्य व्यवद्वारके कारण जो क्षणिक पर्याय 
हैं, उनके द्वारा जो उत्पाद है, वह सब विश्रसाका भेदरूप एकत्वउत्पाद कहा जाता है । 
इसमे किसी प्रकारका विवाद नहीं है ॥ २३ ॥ 
पुनर्भेद कथयनज्नाह । 


फिर उत्पादके द्वी भेदको कहते हुए अग्रिम सूत्र कहते हैं. | 


उत्पादों ननु धर्मादेः परप्रत्ययतों भवेत्‌ । 
निजप्रत्ययतो वापि ज्ञात्वान्तनेंययो जनास्‌ ॥२४॥ 
भावार्थ:--धर्मा स्तिकायआदिकी उत्पत्ति परप्रत्ययसे होती हैँ, अथवा आन्तरिक 
नययोजनाको जानके निजप्रत्ययसे भी होती है ॥२४॥ 
व्याख्या ! ननु धर्मादेरुत्पाद परप्रत्ययो भवेत्‌, अपि पुनरनिजअत्ययाद्भवेदन्तनंययोजना शात्वा इति । 
भावार्थस्त्वयम_--धर्मास्तिकायादीनामुन्पादों सियमेन परभ्र-्यय स्वोयष्टम्पगत्यादिप रिणन जीव पु दृगछ दिनिभित्त 
घक्त । य उमयजनितस्स चैकजनितो5पि भवेत्‌ । ततस्तस्य निजभ्रत्ययवापि कथयितु युक्ता निश्चयव्यवहारा- 
वधारणात्‌ । अयमर्थ “भागासाइयाण तिण्ह परपच्चओं नियया” इति समतिगराथायामकारप्रश्लेषणयां 
वचनान्तरेण कृतोउस्ति वृत्तिकारेण तमथ्थंमनुस्मृ्येहापि लिखितो$स्ति । तस्माद्धर्मास्तिकायादीनामुत्यादों 
नियमात्परप्रत्यय एवं । सोउपि स्वोपष्टम्थगत्यादिपरिणतजीवपुदगछादिनिमित्त, उमयजनितोःप्येकजनितो5पिं 
स्यात्‌ । तस्य च निजप्रत्ययताप्यन्तर्नयवादेनोक्तास्ति भावना चेत्थ ज्ेया ॥२४॥ 
व्याख्यार्थ:--धर्मो स्विकायआदिकी उत्पत्ति परप्रत्ययसे होती है, ओर आम्यन्तरिक 
है ९ ० 
(अन्दरूनी) नय योजनाको समझके निज प्रत्ययसे होतो है । भावाथ यह है, कि-धर्मो- 
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स्विकाय (धर्मेद्रव्य) आदिकी उत्पत्ति नियससे परप्रत्ययसे अर्थात्‌ धर्मास्तिकायआदिके 
आधारभूत गसनआदिसे परिणत जो जीव पुदूगल है, उनके निमिन्‍्तसे होती हे ऐसा 
कथन किया गया है, और जो उभ्रय (स्वप्रत्यय तथा परप्रत्यय) से जन्य होता है, वह एक 
जन्य भी होता है, इस वाक्यसे उस धर्माश्तिकायाव्कि उत्पादके निजप्रत्ययसे जन्यता भी 
फहनी योग्य है, क्योंकि-निश्चय तथा व्यवह्ारनयसे यह निम्चय होता है । “आकाशास्तिकाय, 
धर्मास्तकाय और अधर्मास्तिकाथ इन तीनोके नियमसे परप्रत्ययजन्य उत्पाद है” इस 
संमतिप्रंथकी गाथामे वृत्तिक्तारे यह पूर्वोक्त अथे आकार भ्रइढेपण करके वचनान्तरसे 
किया है । उस अर्थका ही अनुसरण करके यहा भी छिखा गया है | इसलिये धर्मौस्ति- 
फायआदिका उत्पाद नियससे परघ्रत्यय जन्य ही है | और बह भी अपने आधारभूत 
गतिआदिसे परिणत जीव पुदूगलूआढदिके निमित्तसे हे । और जो उभमयजनित है, वह 
एकजनित भी होता है ; और इसके जो निजग्रत्ययता कही दे, वह्द अन्तर्नंयवादसे कही है । 
ऐसी भावना समझनी चाहिये || २४ ॥ 

अथ नादशस्वरूपमाह । 

अब नाश (व्यय) का स्वरूप कहते है । 


नाशो5पि द्विविधों ज्ञेगों रूपान्तरविगोचरः । 
अर्थान्तरगतिश्चेव द्वितीय: परिकीत्तितः ॥१५॥ 


भावाथे+---उत्पाढके समान नाश भी दो प्रकारका हे, उनमें एक रूपान्तर विगोचर 
ओर दूसरा अर्थान्तरगति नामसे कद्दा गया है ॥ २५॥ 

व्याख्या । नाशो5पि हिविधो ज्ञातव्य । एकस्तत्र रूपान्तरविगोचर. रूपान्तरपरिणाम, । द्वितीयस्तु 
भर्थान्तरगत्तिरर्थान्तरमावगमन चेति । भावार्थस्त्ववम, “परिणामों ह्यर्थान्तर, गमन न च स्वथा व्यवस्थान 
ने च सर्वेथा विनाश , परिणामस्तद्विदामिष्ट' । (। सत्पर्ययेण विनाश , प्रादुर्मावोक्नता च पर्ययत । 
द्रव्याणा परिणाम , प्रोक्त खलु पर्ययत्यस्यथ | २। एतद्धचन समतिप्रज्ञापनावृत्तिविषयी । कथचित्सद्भू पान्तर्र 
प्राप्तोति स्वेधा न विनरश्यति यत्तद्द्रव्याथिकनयस्यथ परिणामत्व कथितम_ | पूर्व सत्पर्यायेण विनव्यति, 
उत्तरासत्पर्यायेणोत्पय्ते यक्तत्पर्यायाथिकनयस्थ परिणामत्व कथितम्‌ । एतदमिप्राय विचारयतामेकरूपान्तर- 
परिणामविनाश', एकथश्रार्थान्‍्वरगमनविनाश , इत्य विनाशस्थोपि भेदद्वय सपन्नम ॥२५॥” 


व्याख्यार्थ:-नाश भी दो भ्रकारका जानना चाहिये । उनसेंसे प्रथम रूपान्तर 
विगोचर अर्थात्‌ एक रूपसे रूपान्तर ( दूसरे रूपमें ) परिणास है, और हवितीय अथौ- 
न्तरगति अर्थात्‌ एक पदार्थसे दूसरा पदार्थ हो जाता है। भावा्थ यह है । एक पदा- 
थेसे अन्य पदार्थतामें गमन हो जाता है, सो परिणाम है, ओर सर्वथा विद्यमानता अथवा 
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नाश होना यह परिणामका स्वरूप परिणामके जाननेवालोंके इष्ट नहीं है ॥१॥॥ और सत्‌ 
(विद्यमान) पर्यायसे नाश तथा अविद्यमान पर्यौयसे उत्पाद जो है, सो पर्यायार्भिकनयकी 
विवक्षासे द्रब्योंका परिणाम कहा गया है । २। यह वचन संमतिप्रज्ञापना वृत्तिमेका है; 
उसका अभिप्राय यह है, कि--जो सत्‌ ( विद्यमान ) पयोय कर्थचित्‌ रूपान्तरको प्राप्त होता 
हे, ओर सर्वेथा नष्ट नहीं होता वह द्वव्याथिकनयका परिणाम कहा गया है । और पूर्व सतत 
पर्योयसे तो नष्ट हो और उत्तर जो अविद्यमान पर्याय हे, उससे उत्पन्न होता दो वह 
पर्यायार्थिकनयका परिणाम कहा गया हैं । इस अभिश्रायको विचारनेवालॉंके मतमे एक तो 
रूपान्तर परिणाम विनाश हे, और एक अथोन्‍्तर गमन विनाश है, ऐसे विनाशके भी दो 


भेद सिद्ध हुए॥२५॥ 
पुनराह । 
पुनः दो भ्रकारके नाशोका स्वरूप दिखाते है । 


तन्नान्धतमसस्तेजो, रूपान्तरस्य संक्रमः । 
अणोरण्वन्तरापातो ह्यर्थान्तरगमश्च स। ॥२६॥ 


भावा्ः--इन दोनेमिसे अतिघनीभूत अंधकारका प्रकाशरूपमे जो संक्रमण है, वह 
परिणामरूप नाश है | ओर अणुसे जो अन्य अणुके साथ संयोग होता है; अथौत्‌ अणुसे 
जो हृणुक स्कन्धरूप प्राप्ति है, वह अथौनन्‍्तंरगमनरूप नाश है ॥ २६॥। 


व्याख्या । तत्र नाशेथ्न्धतमसोःन्धकारस्य तेजोरूपान्वरस्यथ सक्रम उद्योततावस्थितद्व्यस्य रूपान्तर- 
परिणामरूपनाशों ज्ेय । च पुनरणो परभाणोरण्वन्तरापादोणोरण्वन्तरसक्रमो द्विप्रदेशादिमावमनुभवन 
पूर्वपरमाणुत्व विगतमित्यनेनार्थातरगसम स्कधपर्याय उत्पन्नस्तेन कृत्वार्थान्तरगतिरूपनाशस्य स्थितिर्मवति । 
निष्कपेस्त्वमप -यत्राकारस्तत्रापि तदाकारपरमाणुप्रचययोनिरन्‍्धतम  समस्ति तशैव पुनरुद्योतपरमाणुप्रचय« 
सचारनिरस्तान्धकारपरमाणुत्वतत्स्थानवत्तत्परमाणुसक्रमिततेज परमाणुत्वलक्षण. रूपान्तरसक्रमो जात यथा 
अवयवाना परमाणुनामवयविस्कन्धत्वसक्रमेणार्थान्तरत्वोद्मावनयार्थान्तरगतिलक्षणो नाश समुत्पन्न इति ॥२६॥ 


व्याख्याथं:--उस नाशमे अंधकाररूप द्रव्यका तेजोरूपमे जो संक्रमण ( मिलता ) 
ह, अर्थात्‌ रनन्‍्धकारसे प्रकागरूप द्वव्यमे जो परिवतंन ( बदलना ) है, उसको रूपांतर 
परिणामरूप नाथ जानना चाहिये और अणु ( परमाणु ) का दूसरे परमाणुकें साथ जो 
संयोग है, अर्थात्‌ द्विप्रदेशादिभावको अनुभव करते हुए पूर्व परमाणुत्वरूपका नाझ दो 
जाता हैं, इस कारणसे अर्थान्तरगमन हुआ अर्थात्‌ अणुपर्यायसे स्कधपर्याय उत्पन्न 
हुआ इससे अर्थोन्‍्तरगतिरूप नाञ्रका स्थिरत्व ( ठद्दराव ) होता द्वे । भावार्थ तो यह है, 
कि-जहा आकार ( काछा रंग ) है, वहा भी उस आकारके वारक परमाणवॉके समूहसे 
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उसन्न हुआ अन्धतम ( गहरा अंधेरा ) है; ओर फिर वहा ही (जहांपर अंधकार था उसी 
जगह ) प्रकाशके परसाणवोंके समूहका संचार हुआ तब अंधकारके परमाणु तथा उन 
परसाणवोंका स्थान दूर हुआ और वह अंधकारके परमाणु उन तेज( प्रकाश )के परमाणवोंमें 
मिल्यये बस यही रूपान्तरसंक्रम ( अंधकारके परमाणवॉका तेजके परमाणुवोंमें मिलजाना ) 
है; इसीको रूपान्तरविगोचरनाश कहते है'। और अवयवरूप परमाणुओका अवयवी स्कंधरूपमें 
जो संक्रम है, उससे जो अथौन्‍्तरका उद्भाव है, उसीसे अर्थान्तरगतिरूप नाशका द्वितीय 
भेद सिद्ध होता है ॥ २६॥ 

पुनराह । 

पुनः उसी विषयको कहते है । 

रूपान्तराणुसंबन्धात्स्कन्धत्व॑ यद्यणोरपि । 
तत्संयोगविभागाश्यामपि भेदप्रबन्धता ॥ २७॥ 

भावाथ+--हूपान्तर अणुके संबन्धसे यद्यत्रि स्कंबता होती है, तथापि संयोग और 
विभागसे ही भेढकी प्रवंधता होती है ॥ २७ ॥ 

व्याख्या । यद्यप्यणो रूपान्तरपरमाणुसवस्थात्स्कन्वत्वमणुसवन्धस्कस्धतास्ति | तदिति तथापि 
सयोगविभागाम्या छृत्वा द्रव्योत्पादनाशाम्या द्विप्रकाराम्यामेव भेदप्रजस्धता द्रव्यविनाशद्व विष्यमेव शैयम, 
एतदुपलक्षण ज्ञेयम्‌ । यतो द्रव्योत्पादविभागेन यथा पर्यायोत्पादविभागस्तथा द्रव्यनाशविभागेनेव पर्यायनाश- 
विभागों भवेदिति । तत समुदयविमागस्तथार्यान्‍तरगमन चेति दृथमेत्र व्यवह्ितते । तत्र प्रथमस्तस्तु- 
पर्येग्तपटनाद , द्वितीयों घदोत्पत्तिपय॑न्तमृत्पिण्शादिनाशध्य ज्ञेय. । उक्त च सपतौ-विग्रमस्प्विएसविहा 
समुदयजणिअं मिसोउ दुविपय्यो । समुदयविभागमित्त अत्यत्रमावगमण च॑ । १।” इत्यादिगाथया 
जेयम ॥ २७ ॥ 

व्यास्याथ&--यद्यपि एक परमाणुके, अन्य परमाणुके सबंवसे अगुसबंत्रस्कत्ववा 
है; तथापि संयोग और विभागसे अर्थात्‌ दृव्यके उत्पाद ओर नाशरूप जो दो प्रकार है; 
इनसे ही भेदप्रवंधता अर्थात्‌ द्रव्यके नाशके दो प्रकार समझने चाहिये | यह उपलक्षणप्रे 
जानना चाहिये क्योकि--द्रव्यके उत्पादरूप विभागसे जैसे पर्योयका उत्पादरूप विभाग 
होता है, वैसे ही द्रव्यके नाशरूप विभाग( भेद )से पर्यायका नाशरूप विभाग होगा । 
इसी हेतुसे समुद्यविभाग तथा अर्थान्तरगमन ऐसे दो द्वी व्यवद्दारमें छाये जाते हैं । 
उनमे तन्तुपर्यायके अन्ततक जो पटका नाश है, चह प्रथम समुदयविभाग हे; तथा 
घटकी उत्पत्तितक जो मृत्तिकापिंडआदिका नाश होता है, वह हितोय अथौन्‍्तरगमन 
हैं। और समितिमे कहा भी है | इसी प्रकार नाश भी समुदयजनित तथा मिश्र ऐसे 
- दो अकारका है, इससे समुदयविभाग तथा अर्थोन्‍्तरगमन ऐसे दो श्रकारका नाश 

२१ 
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६ व्यय ) होता है। इत्यादि गाथासे संयोग विभाग इन दोनोंसे मेदकी कल्पना समझनी 
चाहिये ॥ २७ ॥ 

प्लौव्यं स्थुलजु सुत्रस्य पर्यायः समयादिकः । 

संग्रहस्थ निजद्रव्यजात्या कालन्नयात्मकः ॥ २८ ॥ 


भावाथे;--स्थूछऋजुसूत्रनयका धुवभाव समयआदिक ( समय प्रमाण ) पर्याय है । 
और संग्रहनयका निजद्गव्यजातिसे त्रिकालात्मक धरुच॒त्व हे ॥ २८॥ 

व्याख्या । प्रौव्य ध्रृवस्वभावो5पि स्थूलज्जु सूत्रस्य ऋजुसूभ द्विधा स्थृलसूक्षमभेदात्तत्र स्थुलजु सुत्रस्य 
पर्यायों मनुष्यादिक समयप्रमाणोईध्थचि । प्रथम स्थूछल ऋजुसूचनयस्तदनुसारेण . मनुष्यादिपर्यायाणा 
समयमान शैयमिति भाव । पुनद्धितीय सम्रहनयस्य सम्मतो निजद्रव्याजात्या जीवपुद्गछादिकनिजद्रव्यजात्या 
कालत्रयात्मकस्मिकालव्यापको ज्ञेय इति | कि च आात्मद्रव्येण गरुणपर्याययोरात्मद्रव्य समानाधिकरणल्वेन 
अन्वयानुगम एव प्रोग्यमिति । पुद्यलद्रव्येण ग्रुणपर्याययों पृद्गलद्रव्यानुगम॒ एवं श्रोग्यमिति । एव 
निजनिजजात्या निर्धारो ज्ञेग इति ॥ २८ ॥ 

व्याख्याथं:--स्थूछ और सूक्ष्म इन भेदोंसे ऋजुसूत्रनय दो प्रकारका है; उनमे स्थूछ 
ऋजुधृन्नकफे मतमे समयप्रमाण जो मलुष्यआदिक पर्याय है; सो भुवस्वभाव है, भावाथे यद्द 
है, कि--प्रथम जो स्थूछ ऋजुसूत्रनय है; उसके अनुसार मलुष्यआदि पर्यायका जो समय 
है, उस प्रमाण ( उतना ) भौव्य है, जैसे कोई जीच मनुष्यपर्यायमें पचास च्ष रहा वो 
स्थूछ ऋजुसूअके मतमें मनुष्यपयोयके पचास वर्ष ही भौव्य हे । और दूसरा संग्रहनयके 
संमत निजद्गव्यजातिसे अथीत्‌ जीवपुद्गलआदि निजद्र्यकी जातिसे त्रिकालमें व्यापक 
भ्रौव्य जानना चाहिये । तथा आत्मद्रव्यसे गुण और पयौयमे आत्मद्रव्यसमानाधिकरण- 
ताका जो अन्वयात्ुगम है, सो ही ध्रौव्य है। पुदूगलद्वव्यसे गुण और परयोयमे पुदुगलद्वव्यका 
अज्ुगम है; वही भौव्य है । इस प्रकार अपनी अपनी जातिसे भौव्यका निर्धार ( निम्य ) 
समझना चादिये अथीत्‌ आत्मद्रव्यके गुणपयोयोगे आत्मद्रव्यकी और पुदुगलद्रव्यके गुण 
पर्यौयोसे पुदुगरद्रव्यका भौव्य रहेगा ओर इनकी अनन्तर जातिमे भी यही व्यवस्था 
समझनी चाहिये जैसे झरचिकाके गुणपर्यायों ( घटादिक ) मे झत्तिका द्वव्यका भोव्य 
रहता है. ॥ २८॥ 

अर्था; समर्था: समये निरुक्ता इत्यं त्रिधालक्षणवन्त आप्तेः । 

सम्यग्धिया तान्परिभाव्य भव्या अहुंत्क़माम्भोजयुगं श्रयन्ताम्‌ ॥ २६ ॥ 

भावार्थ---है भव्य जीवो ! इस पूर्तोक्त रीतिसे यथार्थ तत्त्वको जाननेवाले तीय॑- 
करोंने शास्रमे शक्तिके घारक घर्म अधमेआदि पघद दृब्य तीन प्रकारके लक्षणोसदिंद 
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निरूपित किये है। उनको बुद्धिसे भली भांति विचारके श्रोअहन्‌ देवके चरणकपलोका 
आश्रय प्रहण करो ॥ २० ॥ 

व्यास्या। अर्था पद पदार्था. धर्माधर्माकाशपुद्गठकालजीवा समर्था शाम्रतपरिणामभाज: 
धक्तियुक्ता समये सिद्धान्ते निरुक्ताः कथिता आत्तैर्ययार्थंतत्ववेदिभिस्तीयेक्रल्लभि! । ते कौहशा दृ्य 
पूर्वोक्ततर्णनरूपेण त्रिधालक्षणवन्तो छक्षणश्रयविराजमानाः। भावाथंस्त्वयम--सिद्धान्ते सर्वेर्था विविधप्रकारेण 
विज्वक्षणा कथ्यन्ते । लक्षणत्रय तूलादव्ययप्रौव्यात्मक तच्छील तत्स्वमाव च भापितमिति । भव्या भवाय 
अहीा भव्यास्तान्‌ अर्थत्र॒ पडपि लक्षणवयमावनया सम्यस्वुद्धधा परिभाव्य पर्यालोच्याहुत्क्रमाम्भोजयुग 
जिनचरणपड़ूजद्य श्रयन्तामाद्रियन्तामिति । तज्ज्ञाने सति तश्चरणमुक्त्युत्पत्तिकल लक्ष्यीकृम_ | भोजेति 
इलेयेण ग्रन्थकत्त्‌ नाम सद्धूतब्चेति । यथा च ये पुरुषाखिलक्षणमावनया विस्तारशाचविशेषेण सम्य- 
कत्वमवगाह्यान्त रड्ूसुखानुमवामिलापपरा मवन्तु । पुनस्तथेव सम्पकचपूर्वकमुक्तिप्राप्ति. सुलभेति 
घ्येयम_ ॥ २६॥॥ 

इति श्रीकृतिमोजसागरविनिमिताया द्रव्यानुयोगतर्कंणाया ससनयग्ितपडद्रव्याणा 
त्रिछक्षणवर्णनास्यों नवमोध्ण्याय परिकल्पित ॥ ६ ॥ 


व्यास्याथ:--धर्मं, अधर्म, आकाश, काल, पुदूगल और जीव यह पट पदार्थ जो कि 
निरन्तर परिणामसके भागी तथा शक्तियुक्त हैं, उनको यथा तत्त्वोके वेत्ता ( जाननेवाले) 
तीथकरोंने सिद्धान्तमे पूर्वोक्त उत्पाद, व्यय और ध्रोव्यस्वरूप तीन लक्षणोसे विराजमान 
प्रणन किये है। भावाथे यह कि--नैनसिद्धातमे संपूर्ण पदार्थ अनेक प्रकारसे त्रिविध 
लक्षणसह्वित कद्दे जाते है; और छक्षणन्नय यह हे, जैसे उत्पाद, व्यय और श्रौव्य अर्थात्‌ 
संपूर्ण पदाथ उत्पाद, व्यय, भ्रौव्यरूप शीरू अथवा स्वभावके धारक हैं; ऐसा कहा गया 
है। इस हेतुसे हे भवके योग्य जीवों ! उन पद पदार्थोको लक्षणत्रयकी भावनासे सम्यक 
प्रकार बुद्धिद्ारा जानकर अर्थात्‌ पू्णरीतिसे विचार करके श्रीअहेत्‌ भगवानक्के चरण 
कमल्युगछका सेवन करो अर्थात्त आदर करो । तात्पयं यह कि-बद्‌ पदार्थोका ज्ञान 
होनेपर श्री जिनदेवके चरणोंमे भक्तिका उत्पन्न होना यही मुख्य फठ है । और जहोकमे 
जो “क्रमाभोज” यह पद है; उसमें इलेपसे “भोज” इस अ्रकार ग्र॑थकर्ताके नामका भी 
संकेत है और जो भव्य जीव हैं, वद्द इस प्रकार पदार्थमे त्रिलक्षणताके विचारसे उत्पन्न 
हुई जो विस्ताररुचि उससे सम्यक्त्वका अवगाहन करके अंतरंगसुख( मोक्षसुख )के अनुभवकी 
अभिलापामें तत्पर होवे और उनको इसी प्रकारसे पहले सम्यकत्व द्वोकर तत्पश्चात्‌ सुक्तिफी 
प्राप्ति सुगस होगी ऐसा विचार करना चाहिये ॥ २९॥ 


इति श्रीआचार्योपाधिधारक प० ठाकुरप्रसादविरचितमाबादीकासमरछूइकताया 
द्रव्यानुयोगतके गाव्याख्याया नवमोध्ण्याय ॥ ९ ॥ 


१६४ ] श्रीमद्राजचन्द्रजेनशास्रमाठायाम्‌ 


अथ दशमाघ्याये द्वत्यगुणपर्यायाणा भेदाद्‌ वितत्य विवृणोति । 
अब इस दशम (१०) अध्यायमें द्रव्य शुण तथा पर्यायोंके भेदोंकों प्रथक्‌ प्रथक करके 
विवरण करते हू । 
भिन्नाभिन्नन्रिधाद्र्थ निरूप्याथ स्वरूपतः । 
द्रव्यादीनां प्रवक्ष्यामि भेदानागससंमतान्‌ ॥ १ ॥ 


भावाथ;--कर्थ॑चित्‌ भिन्न, क्थंचित्‌ अभिन्न तथा त्रिविध लक्षणयुक्त द्रव्यगुण 
पर्यायआदि अर्थका निरूपण करके अनन्तर सिद्धान्तके संमत द्रव्यादिकि भेदोंको इस उद्यम 
( १० ) अध्यायमे कहगा ॥ १॥ 

व्याख्या । द्रव्य गुणा पर्यावा भिन्ना पुनरमिन्ना पुनस्थ्रविधा पुनस्निलक्षणवन्त आर्था | 
मिन्नान्यभिन्नानि च त्रिघा च पब्रिलक्षणानि चेति दल । आदिक्षव्दाद मवमावादीनि तेपामर्थ प्रतिपादन 
तद्धिन्नामिन्नत्रिधाद्यथ निरूप्य कथयित्वा । अयेति । पुन स्वरूपत स्वरमातु द्रव्यादीना भेदानागमसमता- 
निपद्धास्तोक्तात्प्रवद्यामि कथयिष्ये ॥ ? ॥ 


व्याख्याथ;--द्रव्य गुण तथा पर्याय भिन्न भी हैं, ओर अभिन्न भी हैं, और त्रिविध 

लक्षणयुक्त है । भिन्न अभिन्न और त्रिधा इनका यहा हंद्ध समास दे, और “त्रिधाआदि” 
यहा आदि झब्दसे भव, भावआदिका ग्रहण है, उनका जो अर्थ अर्थात्‌ प्रतिपादन सो 
भिन्नाभिन्नत्रिधाद्यर्थ है, उसको अर्थात्‌ भिन्न अभिन्न तथा त्रिधालक्षणयुक्त द्वव्यगुण, पर्याय, 
भव और भावादिके अर्थकों वर्णन करके तदनन्तर थाद्धमे कद्दे हुए जो स्वभावसे द्वव्यआदिके 
भेद हैं, उनको कहूँगा ॥ १॥ 

सम्यकत्वं हि दयादानक्वियासूलं प्रकोतितम्‌ । 

विना तत्संचरन्धर्में जात्यन्ध इच खिद्यति ॥ २ ॥। 


भावार्थ:--इन द्रव्याब्कि ज्ञानसे जो सम्यक्‍त्व होता है, वह दया दान ओर क्रिया 
की ए 

इन सबका मूल कारण कहा गया ६ | इस सस्यग्दशनऊ विना धर्मरूप मागसे प्रवृत्त हुआ 
पुरुष जन्माधके सदृश दु/ःखको पाता है ॥२॥ 

व्यास्या । अथैतेषा विज्ञानान्निश्चित सम्यकत्व पकीत्तितम | कीहश दया जीवरक्षा, दानभम्यादि 
प्चधा, क्विया कर्त्तव्यानि एता मूल यस्य तद्‌ । यदुक्त-जीवाइ नवपइत्ये जो जाणइ तत्य होइ सम्मत्त 
पुनविशिकाया “दाणाइआ ओ एम मि चेवसहलाओहुति किरियाओ । एयाओ विहु जम्हा मोक्खफलाओी 
पराओ अण ॥ १ ॥ इति वचनात्‌ ! तत्सम्यकत्व बिना धर्मे घर्मेमार्गे सचरतन प्रवर्तमान खिद्यति 
विल्‍द्यति क इव' जात्यर्ध इव । यथा जात्यन्वों जन्मान्ध, प्रुमान्माें पथि सचरद्‌ खिद्यति ग्र्त्तापातादिदु ख4 
मनुभवति तथँव सम्यवत्वहीनो5पि संवकूपनिपाती स्थात्‌ । तत सम्पक्व बिता ये5गीतार्थासतथा5गीतार्थ निश्िता 
स्वस्वासिनिवेशित हठमार्गें पतिता सन्त स्वे एते जात्यन्धप्राया जातव्या । मश्य ज्ञात्वा 
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कुवेन्ति तदषि तेषा निष्फलमेव भवेत्‌ । उक्त चर “सुन्दर वुद्धी इकय बहुय पिण सुन्दर होई” तत्ो 
द्रव्यगुणपर्यायभेदय रिज्ञानाच्छुद' सम्यवत्व व्दत्तव्यम_ ॥ २॥ 

व्यास्याथ+--इन द्रव्यआदिके ज्ञानसे निश्चित सम्यक्तत्व कद्ागया हे; वह 
सम्यक्त्व कैसा है; सो कहते है; समरत जीवोकी रक्षारूप दया, अभयआदि भेदसे पांच 
प्रकारका दान, और क्रिया अर्थात झाश्नोक्त कत्तेव्य यह जिसके भूल है । इस विषयमें 
अन्यत्र कहा भी है; कि-“/जो जीवआदि नव ५ पदार्थोकी जानता है, उसीके सम्य- 
उदरशन होता है । पुनः विशिकानासक अन्थमें ऐसा वचन हे; कि--एक सम्यक्त्वके होने- 
पर दढानादिक समस्त क्रिया सफल होती है, और इसीसे यह मोक्षफल्ा अर्थात्‌ मोश्ष- 
रूप फलको देनेवाली हे, ओर सम्यकत्वके बिना जो क्रिया है, वह मोक्षरूप फलको देने- 
वाली नहीं है । इसलिये सम्यक्त्वके विना धमरूप मार्गमे प्रवृत्त हुआ मनुष्य ऐसे 
दुःखोंको पाता है, जैसे मार्गम चछता हुआ जन्मान्ध । तातये यह कि--जैसे जन्मसे ही 
अंधा जीव मार्गेम चल्ताहुआ खड्टुंसे गिरनेआदिरूप दुःखका अन्लुभव करता 
है, बसे ही सम्यकत्वसे जो होन है, वह भी संसाररूपी क्ूपमे गिरनेवाला होता है । इस' 
हेतुसे सम्यक्त्वके विना जो अगीतार्थ हैं; अथवा अगीवाथनिश्रित है; वह सब अपने 
अपने दुराग्रहके वशसे हठरूप मार्गमे गिरे हुए है, इसलिये इन सवोंको जन्मान्धोंके 
सहदृग समझना चाहिये । और बद्ध छोग जिस धर्म कमंको अच्छा समझकर करते हैं, वह 
भी उनके निष्फल ही होता है । ऐसा कहा भी है “सुन्दर बुद्धिसे अथीत््‌ उत्तम परिणामोंसे 
कियाहुआ उत्तम काम भी समस्यक्त्वके विना सुन्दर नहीं होता” इसलिये द्वव्यगुण तथा 
पर्यायोके जाननेसे जो शद्ध सम्यकत्व होता हे, उसका आदर करना चाहिये अर्थात्‌ द्र्यादिके 
जन्ञानसे सम्यक्त्वको शुद्ध करके उसका ग्रहण करना चाहिये ॥२॥ 

अथ नामत पण्णा द्रव्याणा कीर्त्तनमाह । 

अब नामसे स्वमाननीय पट द्रव्योका कथन करते हैं. । 


धर्माधर्मों नभःकालो पुदंगलो जोव इत्यमी । 
अर्थाः षद्‌ समये ख्याता जिनेराचन्तर्वाजताः ॥३॥ 


भावार्थ+--धर्म, अधरम, आकाश, काछ, 342: पुदूगल ओर जोव इस प्रकार इन आदि 
अन्तवर्जित छह द्वव्योको श्रीजिनेन्द्रोंने जि कहा है ॥ ३॥ 


व्याख्या । घर्मश्राधमंश्च पर्माषमों. घर्मास्तिकायाधर्मास्तिकायां ॥ तथा. नभःकाली 
नभरच कालइच. नभ कालावाकाशास्तिकायकाली । पुद्गल पुदुगलद्रव्यम,  जीवो. जीवब्रन- 
ब्यमू, दृत्यमी पटुं। न च्यूना नाविका । बर्था पदार्था समये श्रीजिनप्रणीतागमे रुपाताः 


कथिता. श्रीजिने.. श्रीवीतराग । कीहशा आशद्यल्तवजिता अनायनिधना इत्यर्थ । एवेपा 
पष्णा काल वर्जयिताा प्रच्ात्तिकाया अध्तय प्रदेश्ास्ते कायन्ते दब्दायस्त इति पच्चा- 


रा 


१६६ ] श्रीमद्राजचन्द्रजेनशाख्रमालछायाम्‌ 


स्तिकाया: । कालस्यास्तिकायत्व कथ नाल्ति तत्राह । “अपएप्तिए काले” कालद्रव्यस्य प्रदेशसधातो न॑ 
विद्यते यत -एक समयोष्त्यस्मात्समयान्न प्रश्चिष्पत एव्मन्येपमपि । तथा हि “पर्माधर्माकाशादविकैकमत 
पर तरिकमनन्तम, । काल विनास्तिकाया जीव॑मृते चाप्यकर्तृंणि ॥श॥ हत्यादि साधम्यवधर्म्यादिसेदपरिज्ञा- 
पनाय प्रशमरत्यादिग्रश्था विकोकनीया । पुनरेतेषा भेदाः परिणामजीवमुत्ता सपएसाएयखित्तकिरियाय । 
निच्च कारणकत्ता सब्पगदद्घर अपवेशा ॥। १॥ ३ ॥। 

व्याख्याथंड--धमोौस्तिकाय, अधर्मास्तिकाय, आकाशास्तिकाय, काल, पुदुगढद्भव्य 
और जीवह्॒ब्य यह पषद्‌ पदाथं न इनसे न्‍्यून ( कम ) और न अधिक श्रोवीतरागदेवने 
अथवा आचारयोने श्रीजिनविरचित आगममे कहे हैं । केसे है, यह छह पद्मार्थ " कि-आदि' 
अन्त शून्य हैं, अर्थात्‌ न तो कभी इनको आदि हुई ओर न कभो इनका अन्त होगा । 
इन छद्ठो पदा्थमिसे काठफों छोड़कर वाकीके पाच अस्तिकाय है। अस्ति प्रदेशकां 
नाम है, अतः प्रदेशोंसे जो कायन्ते “कद्दे जाय” बह अस्तिकाय कहलाते है। अब 
कालके अस्तिकायता क्यो नहीं है, इस चिषयमे कहते हैं, कि--कार अप्रदेशो है; अथीत्‌ 
काल्द्वव्यके प्रदेशोंका संघात नहीं हे, क्‍योंकि--एक समय दूसरे समयसे भेदको प्राप्त 
नहीं होता हे । इस प्रकार अन्य घटिकाआदिका भी भेद नहीं हो सकता हे ! और धमे, 
अधमे, तथा आकाश यह तीनों एक एक हैं, ओर इनके आगेके तीन अर्थात्‌ फाल 
पुदूगछ और जीव ये तीनो द्रव्य अनन्त है | तथा कारकों छोडके सब अस्तिकाय हैं; 
ओर जोवके सिवाय सब अकत्ता है। इत्यादि साधम्यं, वेधम्यआदि भेदोके जाननेके 
लिये प्रशमरतिआदि ग्रन्थ देखने चाहिये । और इन छहों द्र॒व्योंके समस्त भेद 
यह है परिणामित्व, जीवत्त्व, मूत्तेत्व, सप्रदेशत्व, एकत्व, क्षेत्रत्व क्रियावत्व नित्यत्व कारण- 
चत्व करत त्व सर्वंगतत्व॒असर्वतत्व और ग्देशत्व । इन भेदोंत्ते साधस्य वेधस्येक्ा ज्वान 
करना चाहिये अर्थात्‌ जो धर्म जीवमें और पुदुगछमे दोनोंमे एकसे हों उनमे तो जीव 
पुदूगलके साधस्य है, और जो भिन्न २ हों उनमे वेधम्य है, ऐसे सबमें समझना ॥रे॥ 

अथ घर्मास्तिकायस्य लक्षणमाह । 

अब धर्मौस्तिकायका लक्षण कहते है । 

परिणामी गतेधेर्मों भवेत्पुदगलजीवयोः । 
अपेक्षाकारणाल्लोके मीनस्पेव जले सदा ॥४॥ 

भावार्थ:--छोकमे अपेक्षा कारण होनेसे पुदूगल तथा जीवके गमनका परिणामों 
धर्मास्तिकाय है; जैसे मीनके सदा गतिपरिणासी जल है ॥छ॥ 

व्याव्या । गतेर्गमनस्थ परिणामी अर्थाग्दतिपरिणामी .पुदंगूजीवयोधे मो धर्मास्तिकायों 
अवेतु । कस्माल्लोके. चतुर्देशरज्ज्वात्मकाकादासण्डे.. अपेक्षाकारणात्‌ परिणामव्यापाररहितात, 
अधिकरणखरूपौदासीन्यहेतोश्व. तत्र दृष्टाप्तमाय ।॥ मीनस्येव जल सदेति सदा निर- 
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घ्तर जल यथा मीनस्य भत्स्यस्यथ गतिपरिणामि अस्ति अपेक्षाकारणात्‌ । गमतागमनादिक्रियापरिणतस्य 
मत्स्यस्य जल अपेक्षाकारणमस्ति तथैव धर्मंद्रव्यमपि जेयम । निष्कर्षस्त्ववमस्थले झषक्रियाव्याकुछतया चेष्टा 
हैत्विच्छामावादेव न भवति । न तु जलाभावादिति गत्यपेक्षाकारणे मानाभाव इति चेन्न । अन्वयव्यति- 
रैकाभ्या छोकसिद्धव्यवह्ारादेव तद्ध तुत्वसिद्ध रम्यथान्त्यकारणेनेतराखिलका रणासिद्धिप्रसगा दिति दिक्‌ ॥ ४ ॥ 


व्यास्याथ;+--जीव तथा पुदूगछके गति अथीत्‌ गमनमें परिणामी धर्म स्तिकाय द्रव्य होता 
है; क्यो कि-वह धर्म द्रव्य छोकसे अर्थात्‌ चतुदंश (चोद १४ ) रज्जुप्रमाण जो आकाशखंड 
है; उसमे यह धसद्र॒व्य अपेक्षा कारण है; और गसनरूप अथवा गमनकरानेरूप व्यापारसे 
रहित अधिकरणस्वरूप उदासीन कारण है। इस विषयमे दृष्टान्त फहते है | जैसे जल मीन 
(मत्स्य) की गतिमें सदा परिणामी हे क्‍्योकी-चह्‌ जल अपेक्षा कारण हे | अर्थात्‌ गमन 
तथा आगमनआदि क्रियामें परिणत मत्स्यके जलूू अपेक्षाकारण हे । उसी प्रकार गमनमें 
परिणत जीव पुदूगलके धर्मद्रव्य भी अपेक्षा है; ऐसा जानना चाहिये। भावाश्े 
तो यह है; कि-वह सीन स्थछ्मे अपनी गमनक्रियामें व्याकुलित होता हे, और उस- 
व्याकुछतासे जो गमनकी चेष्टाकी कारणभूत इच्छा है; वह इच्छा ही नहीं होती 
इसीसे वह सीन स्थरूसें गसन नहीं करता हे । वहा कोई शंका करता है; कि-मीन- 
स्थलमें जो गमन नहीं करता है, सो जलके अभावसे नहीं करता है; और तुम जो 
जलको गतिमे अपेक्षा कारण मानते हो इसमें कोई प्रमाण नहीं है ? उसका सम्माधान 
यह है; कि--यह ठीक नहीं क्योकि--अन्बय और व्यतिरेकसे जो छोकमें प्रसिद्ध व्यवद्दार 
है; उसीसे उस जरमे गमनकी कारणता सिद्ध होती हे; अर्थार्त्‌ जिसके होनेपर काय 
हो और न होनेपर न दो थद्दी अन्वयव्यतिरेक है, और जिसमे अन्वयव्यतिरेक घट जाय 
वही छोकमें कारण माना जाता हे, इस प्रसिद्ध व्यवह्ारससे जल भी मसीनकी गतिसें 
फारण है; क्योंकि-जलूके होनेपर मीन गमन करता है; और जलके अभावमें नहीं इसलिये 
जल गमनमें कारण है । यदि ऐसा न मानोगे तो अन्तके कारणसे अन्य सब कारणोंकी 
असिद्धिका प्रसंग होगा । यह संक्षेपसे धर्मद्रव्यका लक्षण हुआ ॥श॥। 

अथाधर्मास्तिकायस्य लक्षण कथयन्नह । 

अब अधमौस्तिकायका लक्षण कहते है । 


स्थितिहेतुरधर्मः स्यात्परिणामी तयोः स्थितेः । 
सर्वेसाधारणो धर्मो गत्यादिद्रं व्ययोहं योः ॥५ा। 
सावार्थ---जीव तथा पुद्गलछकी स्थितिका परिणामी और स्थितिका हेतु अधसेद्रव्य 
है; और यह गति तथा स्थितिरूप अखिछ साधारण घर्से इन धर्म अधमरूप दो ही 
द्रव्योंम है ॥णा... 


श्द८ ] श्रीमद्रा जचन्द्रजेनशास्रमालायाम्‌ 


व्यास्या । तयो पुदुगलजीवयों स्थितिपरिणामी अपेक्षाकारण स्थितिहेतुश्राधर्मास्विकायद्रव्य भवेत्‌ । 
गतिस्थितिपरिणतों गत्यादिष्च्यते । ईहशो5खिलत्ताघारणो धर्मों द्वयोद्रव्ययोरेव नान्येषा धर्माघ्मों विहाय 
गतिस्थिती क्‍्वापि न जायेते । तथा च गतिस्यितिपरिणताता सर्वेवा द्रव्याणा यदेक्रेक्रत्यछायवेन कारण 
सिद्धयति तत्कारणमेतयोरेव द्वयोद्र व्ययोरित्य्णथ । तेनच झवादिगत्मपेक्षाकारण जलादिद्वव्येपु वर्त्ते । तत्र 
धर्मास्तिकायादिद्रव्यकक्षणस्थ नातिव्यातिर्भवत्तीति निष्टद्ध, ॥ ५॥ 


व्यास्याथ:--जीव तथा पुदूगछके स्थितिपरिणामी अर्थात्‌ अपेक्षाकारण ओर 
स्थितिका हेतु अधमेद्रव्य है । गति और स्थितिमे परिणत जो धर्म सो गत्यादि कह- 
छाता है | ऐसा समप्तमे साधारण धरम दो हो द्रव्योमें हे, अन्य द्रव्योंमे नहीं अथात्‌ 
धर्सद्रब्ययो छोडकर अन्य किसी द्रव्यमे गति नहीं है, ओर अधमद्रव्यके सिवाय अन्य 
किसी द्रव्यमे स्थिति नहीं हे । ओर इससे यह सिद्ध हुआ किनाति तथा स्थितिभे परि- 
णत जो सर्च द्वव्य है, उनमे एक एक द्वव्यके लाघवसे जो कारणवा सिद्ध होती है, वह 
कारणता इन्हीं दोनो द्रव्योंमे हे । इससे मसत्स्यादिकि गमनकी जो अपेक्षा कारणता जूू 
आदि द्रव्योंमे हे, बहा घर्मास्तिकायादिद्वव्यके छक्षणकी अतिव्याप्ति नहीं हुई क्योंक्ति--बहा 
भी धर्मेद्रव्यादि ही गतिआदिमे कारण है, यह तात्पय है ॥५॥ 
अथ पघर्मास्तिकायद्रव्यस्य विषयिप्रमाण प्रतिदिशन्नाह । 
अब धर्मास्तिकाय द्रव्यकी सत्ताके विषयमें प्रसमाणका उपदेश कहते हुए आगेका 
इलोक कहते हैं । 
सहजोध्वंगमुक्तस्य धर्मेस्य नियम बिना । 
कंदापि गगने5नन्ते श्रमण न निवर्त्तते ॥६॥ 


भावा्थः--स्वभावसे ऊध्वेंगसन करनेवाले मुक्त जीवके धर्म द्वव्यके नियम विना 
अनन्त आकाझमें परिभ्रमण जो हे, वह कभी भी नहीं निवृत्त होगा । , 

व्याख्या । सहजोध्वंगमुक्तस्य निम्गोब्बंगामिमिद्धजीवस्य धर्मास्तिकायप्रतिबन्ध विना अनन्ते अते 
गगने छोकालछोकव्यापिनि अमण गतिनें निवर्ततते न व्याहन्यत इति । कि च यदि गत्या धर्मास्तिकायद्रव्यस्थ 
प्रतिबन्धकत्व न स्यात्तदा सहजोध्वेंगामिसिद्धानामेकस्मिन्समये छोकाग्रथायिना तथेवालोकेश्नस्ते प्रसपंततामद्यापि 
गमनस्योष्वंप्रवृत्तिकक्षणस्य निवृत्तिरपि न स्यात्‌ । कथ ततु अनन्तलोकाशप्रभाणमलोकाकाशमत्ति । लोका- 
कादास्य गतित्तेतुत्व॑ चास्ति ततो5छोके सिद्धयति्नास्ति इत्य च कथमितु न छाक्यते । यतों धर्मास्तिकाय 
विना छोकाकादास्य व्यवस्थैव न' सपथते । धर्माध्तिकायविश्िष्ठाकाश एवं हिं छोकाकाशस्तस्य च श्रतिहेतुल्व 
घटादावपि दण्डविशिष्टाकाशत्वेनैव हेतुतास्पादिति न किचिदेततु । अन्यथ अस्यस्वसावत्वेन कल्पिताका श« 
स्वमावान्तकल्पना चायुक्ता । तस्माग्दतिनिवन्धनोधर्मास्तिकायोअवश्यमेव _ प्रमाणयितव्य । तदुक्त #चुलण- 
सहावो धम्मो पुग्गलजीवाण” इत्यादि समयप्रमाणमप्यत्र घ्येयम ॥॥॥ 


दरब्यानुयोगतकणा [ ९६० 


व्यास्याथं+--स्वभावसे ऊध्वेंगामी सिद्ध जीवका यदि धर्मौस्तिकाय द्रव्यके प्रतिबन्ध 
विना अनन्त अथीत्‌ अतट (अपार) तथा लोक और अलछोक दोनोमें व्याप्त ऐसे 
आकाझमसे परिभ्रसण जो है, सो नही रुक सकता है। और यदि गमनमें धर्मोस्तिकाय- 
द्व्यका प्रतिबन्धकत्व न हो तो एक समयमे लोकके अग्रमागस जानेवाले और जेसे 
लोकसें गम्नन किया उसी प्रकार अछोक मे गमन करनेवाले तथा स्वभावसे ऊध्वेंगमन- 
कारक ऐसे सिद्धोके ऊध्वेगमनरूप जो गमन हें, उसकी निवृत्ति ( रहितता ) अबतक 
भी न हो क्योंकि-अनन्तलकोकाशप्रमाण अलछोकाकाअ है, अथौोत्‌ छोकसे अनन्त गुणा 
अलोक है । “छोकाकाश गतिमें हेतु हे; इसलिये अछोकमें सिद्धोंका गमन नहीं हे” 
ऐसा नहीं कह सकते क्योकि-धर्मास्तिकायके बिना छोकाकाशकी व्यवस्था ही नहीं 
हो सकतो है | क्योंकि-धरमोस्तिकायविशिष्ट ( सहित ) जो आकाझ हे,_ वह ही छोका- 
काश है; और उस लछोकाकाशको ही यदि गमनका कारण माने तो घट आदिमे भी 
ृण्डविशिष्ट जो आकाश है, वह हेतु हो जावे । इसलिये छोकाकाशकों गतिमें कारण 
मानना यह पक्ष अकिंचित्कर (अयुक्त) हैे। ओर भी अन्यस्वभावयुक्तत्वरूपसे जो 
कल्पित आकाश है, उसके अन्य स्वभावकी कल्पना करना यदहू भी असशुक्त है, अर्थात्‌ 
गतिह्वेतुता धमंद्र॒व्यका स्वभाव हे; उस गतिहेतुतासे युक्त जो आकाश उसकी छोकाकाश यह 
कल्पना की गई है, तब उस कल्पित छोकाकाशमें धमद्रव्यके स्वभावकी कल्पना अग्योग्य ही 
है । इसलिये धर्मास्तिकायको गतिका हेतु अवह्य प्रमाणमें छाना चाहिये अर्थात्‌ मानना 
चाहिये । और “धम्मेद्रव्य पुदूगल और जीवोंकों गमन करानेरूप स्वभावका धारक है” 
इत्यादि कहा हुआ जो सिद्धान्तका प्रमाण है, उसका भी यहा विचार करना चाहिये ॥ ६॥ 

अथ घर्मास्तिकाये प्रमाणमाह । 

अब अधमौस्तिकायद्रव्यक्रे विषयमे प्रमाण कहते है । 

स्थितिहेतुर्यंदा धर्मों नोच्यते क्वापि चेद्द्यो: । 
तदा नित्या स्थितिः स्थाने कुत्रापि न गतिभंवेत्‌ ॥ ७॥ 

भांवार्थ:--अब यदि जीव पुदूगलकी कद्दी भी स्थितिका हैतुभूत अधसे द्रव्य 
नहीं कहोगे तो पुदूगल ओर जीवकी नित्य स्थिति ही होगी कहीं भी उनकी गति नहीं 
हो सकेगी ॥ ७॥ 


व्याख्या । यदा दहयो पुद्गलजीवयो क्वाषि स्थितिहेतुरवस्थानकारणमधर्मास्तिकायो नोच्यते 
तदा सस्‍्थाने सर्वत्र स्थाने नियता नियासिका स्थितिरेव स्यातू, न कुत्रापि गतिभंबे- 
दिति। यदि च सर्वजीवपुद्गलसाधारणस्थितिहेतुत्वमधमंद्रव्य. न कथ्यते किन्तु. घर्मा- 


हर 


२७० ] श्रीसमद्राजचन्द्रजेनशास्रमाछायाम्‌ 


स्तिकायामावप्रयुत्तगत्यमावेना छोके स्थित्यमाव एवं निगदतामलोकाकाशे5पि कस्मिश्विदपि स्थानके गति 
विना पुदुगलजीवद्रव्ययोनित्यस्थिति प्रापयितव्या स्थात्‌ । इत्यधिव ह्वितीय गतिस्थितिस्वातन्व्यपर्यायरूप 
चास्ति । यथा गुरुत्वलघुत्वयोरेकस्येकामावरूपाद्िशेपग्राहकप्रमाणात्‌ । तस्मात्तयेति । तत. कारय॑भेदेश्पेक्षा- 
ऋरणद्रव्यमेदोध्वद्य भन्तव्य' । घर्मास्तिकायाभावप्रयुक्तत्यित्यमावेन गतिभावकथनाद्धर्मास्तिकायस्याप्यपलापो 
भवेत्‌, निरन्तरगतिस्वभावेन वा द्वव्यमकतु या छवय तहि निरन्तरस्थितित्वम्रावेनापि कथ क्रियते । - 
तस्माच्छीजिनवाणीनिष्वपमासाथ धर्मास्तिकायाघर्मास्तिकायेति द्रव्यद्यमसकीर्णस्वमावेन भावनीयमिति ॥७॥ 


व्याख्याथ:--यदि जीव तथा पुदुगलद्ब्यकी कहीं भी स्थितिका कारण अधमे 
द्रव्य नहीं मानोगे तो सब जगदद नियतरूपसे जीव प्रुदूगढकी स्थिति ही सिद्ध होगी 
फट्दी भी गति न होगी तातपय्य यह कि--यदि सब जीव तथा पुदुगलके प्रति साधारण 
रूपसे स्थितिका छेतुभूत अधर्ंद्रत्यको नहीं कहते हो किन्तु धर्मास्तिकायके अभाव- 
प्रयुक्त जो गतिका अभाव है; उसीसे अलोकमे स्थितिका अभाव है, ऐसा कहते हो तो 
इस प्रकार कहनेवाले तुम्दारे मतमे अलोकाकाशमभे भी किसी भी स्थानमे गतिके 
बिना पुदूगल ओर जीवद्रव्यकी नित्य स्थिति प्राप्त करनी होगी यदि अछोकमें धर्म 
द्रव्य के न होनेसे गति नहीं होती ऐसा फद्दो तब तो अन्वय व्यतिरिकसे जैसे धर्मे- 
द्रृव्यको गतिमे कारणता है, ऐसे दी स्थितिमे अधमेद्वव्यको कारण सानना पड़ेगा इस 
प्रकार गतिकी स्थिति एक स्वतन्त्र पयौय है; और उसका फारण अपमेंद्रव्य है, न कि-- 
गतिका अभाव स्थिति और धघधर्मका अभाव अधम हे; जेसे विशेषसत्ताग्राइक प्रमाण 
होनेसे शुरुत्व रुघुत्वमे एकका एक अभावरूप है; ऐसे ही धर्म अधर्म भी भावरूप हैँ, 
कयोंकि--एक( धर्म ) का कार्य गति; और दूसरे ( अधर्म ) का कार्य स्थिति है; तब 
कार्यके भेदसे अपेक्षाकारण द्वव्यका भी भेद अवह्य मंतत्य है; और धर्मास्तिकायके 
अभावप्रयुक्तस्थितिके अभावसे गतिभावका कथन दोनेसे धर्मोस्तिकाय द्वब्यका भी 
अपलाप ( अभाव ) हो जायगा यदि यह कहो फ्ि--निरन्तर गतिस्वभावसे द्रव्य 
( इथणुकादिद्वन्य ) कि सिद्धि कैसे कर सकते दे; तो निरन्तर स्थितिशीलतासे भी द्रव्यकी 
सिद्धि कैसे कर सकते हैं; क्योंक्रि--जीव पुदुगलोंमे गति क्रिया तिना कुछ भी नहीं होसकता 
इस कारणसे श्रोजिनदेवकी चाणोसे वत्त्वकों मदग करके धर्माध्तिकाय तथा अधमास्तिकाय 
यह दोनों द्रव्य असंकीर्ण (मिन्नभिन्न) स्वभाव हैं, ऐसी भावना अवश्य करनी चादिये ॥»॥ 

अथाकादाद्रव्यस्य लक्षणमाविष्करोत्ति ॥ 
अब आकाशद्रव्यके लक्षणकरों भ्रकट फरते हैं. । 
थो दत्ते सर्वद्रव्याणां साधारणावगाहनम्‌ १ 
लोकालोकप्रकारेण द्रव्याकाशः स उच्यते ५ ८ थ 


दृब्यानुयोगतकंणा [ १७९ 


भावाथ+--जो साधारणरूपसे सब द्रव्यॉको अवगाहन अर्थात्‌ रहनेको देवा है 
वह आकाशद्रव्य है; ओर लोक तथा अछोक इन दो प्रकारोंसे कहा जाता हे ॥ ८॥ 

व्याड्या । ये आकाशास्तिकाय सर्वेद््याणा साधारणावगाहव सामान्यावक्राश दत्ते से 
द्रव्याकाशों लोकालोकप्रकारेणोच्चत इति । यत्र, सर्वद्रव्याणा ये स्वदा साधारणावकाशदाता सोथ्नुगत 
एक आकाशास्तिकाय कथित सर्वाधार इति । यथा पक्षिणा ग्रगनमिवेति व्यवहारनयदेशभेदेन भवेत्‌ । 
तह शीयानुगत आकाश एवं पयेवसुन्न स्पातु ॥ तथा च तत्तह शोध्चमागावच्छिच्नमूर्ता मावादिना तव्यवह।रोप- 
पत्तिरिति वर्धमानाद्य क्त नानवद्यम्‌ | तस्थामावादिनिष्ठत्वेनानुभूय्रमानद्रत्याधाराशापलापप्रसगातु, तावर्दरति- 
सवाने5पि छोकव्यवहारणाकाददेशप्रतिसय्योक्तव्यवहाराच्र । आकाशस्तु लोकाकाशादिभेदेन द्विघोक्त, । यतः 
सूत्रम्‌ “दुविहे आगासे पणत्ते लोयायासेष अलोयागासेय” एतम्देइद्रयम, ॥८॥ 

व्याख्याथ:--जो सब द्रव्योंकी साधारण( सामान्य )रूगसे अबकादश देता है; वह 
आकाशास्तिवाय लोक और अछोक इन भेदोसे आक्राशद्रव्य कहलाता है । क्योंकि-- 
जो सब द्र॒व्योंकी सदा अवकाश देनेवाला हे; वह अवकाशदाठ्तारूप एक दी आका- 
शारितकाय सर्वाधार कहा गया है । जेसे कि--पक्षियोंका आधार गगन ( आकाश ) है; 
यद्यपि यह व्यवहार भयदेशभेदसे द्ोता हे; परन्तु उन उन देशोंमें अचुगत जो एक 
आकाश हे; उसीकी इस व्यवहारसे सिद्धि होती है । और उन उन प्रदेशोंमे ऊद्धवेदेशा- 
बच्छेदसे मूर्तिमताके अभावआदिसे अवकाशदात्त्वरूपसे आक्राशके व्यवहारक्ी उप- 
पत्ति होती है; ऐसा जो वर्धभानआदिका कथन है; सो अयुक्त वा दुष्ट नहीं है । क्योकि -- 
आकाश अभाव (जून्‍्य) रूपताकी श्रतीति हे; तथा सबेदा अनुभूयमान जो संपूर्ण द्वव्योंकी 
आधारताका अंश है; उसके अपछाप ( नाश ) होनेका असंग है; और जहांतक गतिका 
संधान है, वहांतक भी छोकव्यवह्ारसे आकाशदेशप्रतिसंधयोक्त व्यवहार है| और 
बह आफाश छोकाकाश, और अलछोकाकाश इन भेदोंसे दो प्रकारका कहा गया है 
क्योंकि--“आकाश दो अप्रकारके कद्दे गये हैं; एक छोकाकाश और दूसरा अछोकाकाश” 
ऐसा सूत्र है ॥८॥ 

अधैनमेवार्थ मीमासयन्नाह । 

अब इसी अथका विचार करते हुये कहते हैं । 


धर्मादिसंयुतो लोकों इलोकस्तेषां वियोगतः । 
निरवधिः स्वयं तस्थावधित्वं तु निररयंक्रम, ॥९॥ ' 
भावार्थ+--धर्मादि द्व॒व्योसद्दित जो आकाश है; वद छोकाकराज् है, और जो 
घमआदि द्रब्योसे शून्य है; वह अछोकाकाश है । ओर बह स्वयं अवधिरद्दित हे, उसकी 
अवधिका मानना निरथंक द्वी है ॥ ९५॥ 


श्छर ] श्रीमद्राजचन्द्रजेनशाश्षमाल्ययाम 


व्यास्था । धर्माह्तिकायादिसयुक्त आकाशी लोकास्तदितरस्त्वलोक । सच पुनतिरवधिरपारो5- 
छोकस्तस्थालोकस्य स्वयमात्मना अवधित्वमन्तगेंडु इति । कश्निदाहत्र यथा लोकस्य पादवेष्छोकस्यापि 
पारो$स्ति तथैवाग्रेषपि द्वितीयतटे पारों भविष्यतीति ब्नूवाणमुत्तरयति । लोकस्तु मभावरूपोइस्ति तस्यावधित्व 
घटते परन्‍्त्वग्रेषहोकस्य केवलमभावात्मकस्यावधित्व कथ कल्पते दाशशूजधवत्‌ । यथा असंदविद्यमान 
चाशलुज्ध॒ न कुत्रापि निरीक्यमाण विद्यानवदामाति, तथैवैतस्यथाव्यलोकस्य अविद्यमोनस्थावधित् त 
घटामाटीकते । अथ च॑ भावरूपात्मकत्वमद्धीक्रियते तदा तु षडतिरिक्तमन्यद्रव्यं नास्तीति व्यवहारादाकाशदेशी- 
रूपस्प तु वदन्तत्व कथयता वुद्धधाधातो जायते । तस्मादलोकाकादास्त्वनन्तएव मन्तव्य इति। बाकाशों 
यशा सान्‍्तः शसितो धर्माधमनरुमावात्‌ तस्य गावस्तव्भावात्तमाव । भबलोकाकाशो5षपि सान्‍्तों 
घर्माधर्मानुभावी मवश्नतिरिक्तद्रव्यत्वमापत्स्यते । तस्माद्यथोक्तमेव न्याय्यम_ । यावता आकाशेन धर्माधर्मो 
व्याप्प प्थिती तावचता तत्परिणामशालरिना क्षाकाशेनापि मसवितव्यम_ । तयोरमावात्तस्थाप्यमाव 
सुपरिशीलनीय इति ॥ ९॥ 


व्यास्याथ:--धर्मास्तिकायआदि द्रव्योसे संयुक्त जो आकाश है; वह छोकाकाश है, 
और उन द्र॒व्योंसे जो असंयुक्त है, वद अलोकाकाश है, और वह अछोक निरवधि अथीत्‌ 
अपार ( अन्तरहित ) है; क्‍योंकि--उस अलोफ॑े अपने स्वरूपसे अवधित्व कहना यह 
निरथंक है; अथीत्‌ अछोफाकाश अवधिसहित है, यह कहना व्यथ है । अब यहाँ हु कोई 
शंका करता है, कि--“जैसे छोकाकाशके पासमे अंछोकाकाशका पार होता है, ऐसे ही 
आगे भी अथौत्‌ दूसरे तटमे भी उसका पार अवश्य होगा” १ इसे प्रकारकी शंका 
करनेवालेको उत्तर देते हुऐ कहते हैं; कि--छोकाकाश तो पधर्मादिद्वव्योंका अधिकरण 
होनेसे भावरूप है; इसवांस्तें उसका तों अन्त घटित होता है, पंरन्तु उसके 
आगे धर्मादि द्रव्योंसे शून्य केवल अंभावस्वरूँ: जो सुस्सेके सींगके समान अलोकोकाश 
है, उसके अवधिसद्द्तितां कैसे कल्पित दो संकंती दै। जैसे अविंद्यमान जो सुस्सेका 
सींग है; उसको देखो तो चंह कहीं भी विद्यमान पदांथंकें समान देखेंनेमे ४ नहीं 
आता है, ऐसे द्वी विय्मान जो अछोक है, इसके भी मयोदाका कथन करना है, सो 
संगत नहीं है । और यदि इस अलोकाकाशकों भावस्वरूंप अद्जीकार करो तो छद 
द्रव्यसे अतिरिक्त ( सिवाय ) कोई अन्य द्रव्य नहीं हे, इस व्यवहारसे आकाशदेशस्वरूप 
जो अछोकाकाश है, उसके सान्‍्तता कहनेवालढोंकी बुद्धिका घाव दोता है। इसलिये 
अलोकाकाशको तो अनन्त ( अपार ) ही मानना चाहिये । आकाश अथौोव्‌ लोकाकाशको 
जो सान्‍त कद्दा है, सो धर्म और अधरसंद्रब्यकी सामथ्यंसे कहा गया हे; और 
इसीसे बह भावरूप है, और घमोदिके अभांवसे अछोकाकाश अभावरूप है । यदि 
अछोकाकाशको भी सान्‍्त मानोगे तो वह. अछोकाकाअ धर्म अधर्मका अबुभावी 
( सामरथ्ययुक्त ) होता हुआ छह द्र॒व्योंसे मिन्न द्व्यवाकों आम हो जायगा। इसलिये 
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अंछोकाकाशके बिषयसें पूवंकंथित जो अवधिरहितंता ( अनन्तपना ) है; सो ही युक्ति- 
युक्त है | तापये यह दे, कि--जितने आकाजञदेझ्षमे धर्म अधर् व्याप्त होकर स्थित हैं, 
उतने ही परिमाणसद्ित आकाशको भी होना चाहिये और जहा धर्म अधर्मे इन दोनोंका 
असाव है, वहा आकाशका भी अभाव ही समझना चाहिये अर्थात्‌ अछोकाकाश अनन्त है; 
नफिसानत ॥ ९॥ 

अथ कालभेदानाह । 

अब कालल्‍के भेदोको कहते है । 

वर्चनालक्षणः कालः पर्यवद्रच्यमिष्यते । 
द्रव्यभेदात्तदानन्त्यं सुत्रे ख्यातं सविस्तरस ॥१०॥ 

भावार्थ:--वर्त्तनालक्षण जो काछ है, वह पयवद्गरव्य माना गया है; ओर द्रव्यके 
भेदसे उस कालका अनन्तपना उत्तराध्ययनसूज्रमे विस्तार से कद्दा गया है ॥१०। 

व्याख्या । कालस्तु परमार्थतो द्रव्य नास्तीति ७धाद्धूमान निराकुझंते । वर्त्तेति-सर्वेषा द्रव्याणा 
वर्तनालक्षणो भवीनजीणंकरणलक्षण काल पर्यायद्रव्य इष्यते । तत्कालपर्यायेष्वनादिकाछीनद्वव्योपचारमनु- 
सृत्य कालद्रव्यमुच्यते । मत एवं पययिण द्रव्यभेदात्तस्य कालद्रव्यस्यानन्त्यम_ | अनन्तकालद्वव्यमावन्र सूञे 
उत्तंराध्ययने सविस्तर ख्यातम, तथा च॑ तत्सुत्रम--“धम्मो अधम्मों आग्रास दव्बवमिविकवंकमाहिय । 
अणताणि य दब्बाणि काछो पुरगछ जतवो” । १। एत्दुपजीव्यान्यत्राप्युक्तम । धर्माधर्माकाशादेवीकमत पर 
त्रिकम॑न्तन्तमिति | ततो जीवद्रव्यमंप्यनन्त तस्य चवर्च्तमानपर्यायस्थार्थ कालद्रव्यमथा नन्तमित्युक्तमाग्म । 
विस्तरस्तु ततोध्वधारणीय., ॥१०॥ 

व्याख्यार्थ:--परमार्थमे कालद्वव्य नहीं दे ? ऐसी शंका करनेवालेको “बत्तैना” इत्यादि 
सूचसे निराक्ृत करते हैं। सब द्र॒व्योंका वत्तेनालक्षण कोल है; अथोत्‌ द्रव्योंको नवीन 
(नये) और जी ( पुराने ) करनेवाढा जो दे; वह्दी कार है; और यह पर्यायद्रव्य माना 
गया है । उन कालके पर्यायोमें अनादि कालसे द्रव्यके ओपचरिक व्यवहारका अलज्लुसरण 
करके “कॉरूद्रव्य” यह कफट्दा जाता है । इसीलिये पर्यौयके छारा द्रव्यका भेद दोनेसे 
उस कालद्रव्यकी भी अनन्तता है । कालूद्रव्य अनन्त हे; इसकी सिद्धि उत्तराध्ययन- 
सूचमें विस्तारसह्तित कही गईं है । और उस उत्तराध्ययनका सूत्र यह हे; #घर्स, अधम, 
तथा आकाश यह एक एक कहे गये हैं, और काल पुदूगछ तथा जीव यहद्द अन्तके तीनों 
दब्य अनन्त है।॥ १॥” इसी सूज्रके आधारसे अन्यत्र भी कहा है; कि-धर्म, अधसे, 
तथी ओकाश यह तीनों एक एके हैं; और इनसे आगेके तीनो द्रव्य अथोत्त्‌ काछ, पुदुगल 
और जीव यह अनन्त है । इस देतुर्से जीवद्र॒ब्य भी अनन्त हे, और उस अनन्त जीव 
द्ब्यके वर्तमान जो अनन्त पर्याय है, उनकेलिये कालद्रव्य भो अनन्त है; ऐसा आगममें 


१७४ ध्रीमद्राजचन्द्रजैनशास्रमाठायाम्‌ 


कहा है | और इस कालद्ृव्यका विस्तारसे वर्णन भी उन्हीं आगमोसे अवधारण करना 
चादिये ॥९णां 


अथ कण्ठतो&पि सूत्र जीवाजीवाम्पामतीतकाछ, कथितोधतस्तमेव तथैव सूत्रयन्नाह । 


अब पंठसे भी सूत्रमे जीव और अजीवसे अतीत काछ कह्दागया है; इसलिये उस 
कालको उसी प्रकार सूत्रित करते हुये कदते हैं 


जीवाजीवमयः काल: समये न पृथक्क्ृतः । 
इत्येके संगिरन्तेध्न धारयन्तः शुभां मतिम ॥११॥ 


भावाथंः-कितने ही शुभ बुद्धिको धारण करते हुये आचाये इस विपयमें यह 
कहते हैं, कि-सिद्धान्तमे काछक्नों जीव, अजीवरूप दी माना गया दै, जुदा नहीं किया 
गया ॥ ११॥ 


व्याख्या । “समये सिद्धान्ते जीवाजीवमयो जीवाजीवरूप' कार कथित पृथग मिन्नस्ताम्यां ने 
कृतस्पतों मिन्न कथ कथ्यते” इति पूर्वोक्तक आवार्या समिरन्ते भाषन्ते अब | कि कुर्वन्त शुमां 
विशुद्धा मति बुद्धि धारयन्त शुद्धनुद्धमता सुधीराणा ययोक्तश्रीजिनप्रणीततत्ववेत्त,णा प्राणिता सम्पक्त्वा- 
बराप्ति सुलम भवतीति घष्येयम्‌ | तथा थे गौतमेन मद्रकपरिणामशालिता भगवान, पृष्ट । तदाहेति 
भगवन, किसय कालो जीवस्तथा जीवश्व ति प्रश्ने मगवानाह । ग्रौवम जीवो5पि कार, अजीवो5पि काल 
तदुमय काल एवं जीवाजीवयों कालेनोपजीव्योपज्ीवकभावध्षबन्ध सत्तिण्ठत इति ॥११॥ 


व्याख्याथ:--समय अर्थात्‌ जिनसिद्धान्तमी जीव तथा अजीवमय अर्थात्‌ जीव 
और अजीवरूप काल कद्दागया है, तात्पयय यह कि-काटको जीव और अजीव इन 
दोनोंसे भिन्न नहीं किया इस कारण इस कालद्रव्यकों तुम जीव अजीवसे मिन्न, कैसे 
करते हो अर्थात्‌ जीव अजीवसे जुदा कालद्वव्य क्‍यों मानते हो | इस प्रकार यह पूर्वोक्त 
सिद्धान्त विशुद्ध बुद्धिके धारक्र एक आचाय कहते हैं। इस कथनसे शुद्ध चुद्धिके धारक 
चत्तम धारणावाले और श्रीजिनेन्द्र देवने जेसे कहे बेसे ही तत्वोंके ज्ञाता भव्यजीवॉके 
सस्यतत्वकी प्राप्ति सुकृम द्ोती हे, यह विचार करना चादिये | सो ही दिखते हैं, कि-भदर 
प्रिणामोंके धारक गोतम़स्वामीने एक समय अश्रीमद्दावीरस्त्रामीसे पूठा क्ि-देभगवन ! 
यह फाल जीव है, वा अंजोब है ? इस प्रकार शअरश्न करनेपर श्रीभगवाव्‌ बोले फि-हे 
गौतम | जीव भी काछ है, और “अजीब भी कार है है, इसलिये जोब तथा अजीव दोंनों 
काल ही है, क््योंकि-जीव तथा अजीवका कालके साथ उपजीव्यडतजीवकभाव सम्बन्ध 
पू्णरूपस स्थित है.। ऐसा भगवानका वचन हं, इसलिये यह काऊ जीव अजीवरूप द्वी 


इनसे भिन्न नहीं ॥ ११॥ 


दृब्याजुयोगतकणा [ १७५ 


पुनस्तदेवाह । 
पुनः उसी फालद्वव्यके विपयमें कहते है । 


आहुरन्ये भचक्वस्य विश्वेचारेण या स्थितिः । 
कालोः्पेक्षाकारणं च द्वव्यमित्यपि पश्चम्ने ॥१२॥ 


भावाथ:--और अन्य आचाये कहते है, कि--संसारमें ज्योतिश्रक्रके स॑चार से 
जो स्थिति है; वह फाल है, और कितने ही काठको अपेक्षाकारण कउ्ते हैं, तथा कितने दी 
कालफो द्रव्य कहते है ॥ १२॥ 


व्याख्या । अन्ये आचार्या एवं कथितवन्तोी भचक़स्य ज्योतिश्वक्रस्थ चारेण या विदवे स्थितिरव- 
स्थाविशेष स काल इत्यमिघीयते | तथा व वतु लाकार ज्योतिश्रक तस्य चारेण परत्वापरत्वनवपुराणा- 
दिभावस्थितिहेतु तस्यापेक्षाकारण मनुष्यलोके हार्थध्य सूर्यक्रियोपनायकद्रव्यचा रक्षेत्रप्रमाणमेवोपकल्पन घटते । 
हत एताहश कालद्वव्य कथ्यत्ते | तत एवं भगवत्यड्भो “कईण भते दब्चा पन्नत्ता । गोयमाहब्ब पण्णत्ता। त॑ 
जहा घमच्छिकाए जाव अद्धासमये ।” एतद्बचनमस्ति तस्य निरुषचरितव्याख्यान घटते । तथा च वर्त्तना- 
पर्यायस्यथ साधारणापेक्षा न कथ्यते तदा तु ग्रतिस्थित्यवगाहनापेक्षासाधारणकारणत्वेन धर्माधर्मास्तिकायौ सिद्धीं 
भाती तत्राप्यनाश्वास आयाति । अथ च “अर्थयुक्‍त्या ग्राह्ममस्ति तस्मात्केवलमाज्येव ग्राह्मस्ति परन्तु कर्य 
संतोषधृती भवेताम्‌ ॥ १२॥ 


व्याख्याथेअ--अन्य आचायोने इस भ्रकार निरूपण किया है, कि-ज्योतिश्वक्रके संचा- 
रसे जो संसारमे रिथिति णर्थात्‌ अवस्थाविशेष है, चद्दी कार इस प्रकार कहा जाता है। 
सो दी स्पष्ट फरके दिखाते हैं, कि-गोछाकार जो ज्योतिश्वक्र है, उसके संचारसे परत्व 
अपरत्व तथा नवीन पुराणआदिरूप जो पदार्थोकी स्थिति है, उसका द्वेतु अर्थात्‌ अपेक्षा 
कारण कार है । क्योंकि-मनुष्यछोकमे सूयंकी जो गतिरूपा क्रिया है, वही पदार्थोकी 
उपनायिका है, अर्थोत्त्‌ उन २ पर्यायोमें पदार्थोंको प्राप्त करनेबाली सूर्यकी क्रिया है, और 
यह कल्पना जहांतक द्वव्योंका संचार क्षेत्र हे, अर्थात्‌ जद्यांतक द्रव्योंका संचरण होता है, 
वह्रांतक फालद्रव्यकी कल्पना घटित होती है। अतएवं श्रीमगवत्यंगसूजमें भी यह 
पचन है। ४ कईणं भंते दब्बापतन्नता गोयमाहदब्बं पणत्ता तं जहा धमत्यिकाए जाव 
क्षद्धासमये” अथात्‌ हे भगवन, ! द्रव्य के है, तब स्वामीने कद्या कि-हे गौतम ! ६ द्रव्य हैं, 
वह जेसे धर्मोात्तिकाय, अधर्मास्तिकाय, आकाश, जीव, पुदूगल और कार। उसका यह 
 निरुपचरित व्याख्यान संगत होता है । और यदि बत्तनापर्यायके साधारण अपेक्षा न 
कहें तो गति ओर स्थितिके अवगाहनमें अपेक्षारहूप साधारण कारणतासे धघर्मास्तिकाय 
तथा अधर्माप्तिकाय सिद्ध होजांय परन्तु वहां भी अविश्वास होता हे, और यह चातव 
, थयुक्तिसे ग्राह्म है । उससे फेवल आज्ञासे द्वी अहण करने योग्य है, परन्तु संवोप ओर 
धैये केसे होव ॥ १२॥ 


१७६ ] श्रीमद्राजचन्द्रजेनआश्रमालायाम 


एतन्मतद्वयं धर्मसंग्रहिण्पां च भाष्यके । 
अनपेक्षितद्रव्याथिकमते तस्य योजना ॥१३॥| 


भावाथे+--कराछके चिपग्रमें यह दोनों मत धर्मसंप्रहणीमे तथा भाष्यमे प्रतिपादित हैं, 
ओर अनपेक्षित द्वव्याथिकनयके सतमे इसकी योजना होती 5 ॥ ९ 

व्यास्या । एतन्मतद्य धमंसग्रहिण्पा श्रीहरिभद्रसुरिणा व्यास्यातम_ । तथा च तर्दाथा “ज 
वत्तणाई झवो काछो वव्बस्स चेव पज्जाओ | सो चेव तवो धम्मों कालस्सवजस्प जोण छोएत्ति | १।” 
एवमेतन्मतहयमल श्रीहरिमद्रमूरिसमतपरमंसग्रहिणीतुत्रोक्त जेयम_ | तथा च॑ एतन्म्रतद्वव भाष्यके श्रीतत्त्वार्थ- 
भाष्येषपि वाचकैस्तरथैव प्रणीतमस्ति । तथा च तद्ग्रन्य --“कालब्चेत्येकि” इति वचनाहि, तीयमत श्रीतत्वार्थ- 
व्याख्याने समथितम, । पुनस्तस्य कालहुस्यानपेक्षितद्रव्याथिकनयमने योजना युक्तिश्र मत्रति। तथा हि 
स्थुललोकव्यवहा रसिद्वोडघ्प कालोः्पेश्नारहितश्व॒ ज्ञेय । अन्यवा वर्त्तनापेक्षाकारणत्वेन यत्कालद्रव्प साधित 
तत्वूर्वापरादिव्यवहारविल्‍ृक्षणपरत्वापरत्वादिनियामकलेन दिग्दश्यमपि मिद्ध स्थादिति । अथ च “भाकाश- 
मवगाहाय तदनन्या दिगन्यया । तावप्येवमनुच्छेद्तत्ताम्या चान्यदुदाहतम, ॥९।” इति सिद्धसेतदिवाकरक्तनि- 
ख़यद्ाानिशिका्य विमृश्याकाशादेव दिक्‍क्रायँ प्रमिद्धमतीति । इत्यमद्भीकुर्बता कालद्रव्य कार्यमपि कथचित्तद 
एवोपपत्ति स्यात्‌ । तस्मात्कालश्चेत्येके इति सूत्रमनपेक्षितद्रव्योथिकनयेनेवेति सूक्ष्मह्टधा विमावनीयथम्‌ ॥१३॥ 


व्याख्याथं+--यद्द दोनों मत श्रीहरिभद्वसूरो|डे मान्य जो धर्मसंग्रहणी सूत्र हे, उसमे 
कहे हुवे जानने । उस धम्मसंग्रहणीसूत्रकी गाथा यह है, “ज' वत्तणाई रूवो कालछो 
दब्बस्स चेत्र पज्ञाओ । सो चेव तबो धम्मो काल्म्सव जस्स जोण छोएत्ति | १। और 
यह ही दोनों मत श्रीतत्त्वार्थाधिगमभाष्यमे श्रीसिद्धसेननीने भी इसी प्रकार कढ़े हैं । 
ओर. तत्त्वाथेसूत्र यह है. “कालश्रेत्येके” (काल भी द्रव्य हे, ऐसा एक आचाये कहते 
हैं) इस सूत्रम एके इस पदमे दूसरा मत इस तूत्रके व्याख्यानमे समर्थित कियागया 
है । और उस कालछकी योजना अनसपेक्षित द्व॒व्यार्थिकनयके मतमे होती है। सो ही 
दिखाते हैं, कि-यह काल स्थूछ ( मोटा ) जो छोकव्यवद्दार है, उससे सिद्ध है, और 
अपेक्षारदहित है । ग्दि ऐसा न हो तो जैसे वत्तंनाका अपेक्षारूप कारण होनेसे काल 
दृब्यको सिद्ध किया उसी प्रकार काल जिस पूर्वापरको साधता है, उससे व्रिलक्षण 
(भिन्न) परत्व अपरत्वआदि व्यवद्वारा नियामक होनेसे दिशानामक द्रव्य भी 
सिद्ध हो जाय | और “आकाश अवगाहन दोनेके छिये हे, और दिशा उस आकाशसे 
भिन्न नहीं है, यदि ऐसा न दो और काल तथा आकाशसे भिन्न दिशारूप द्रव्यका उदा- 
हरण दें तो कार और आकाश इन दोनोके अलुर्छेद्से अथौत्‌ काछ भी रहेगा आकाश 
भी रहेगा और यद् दिशा एक और द्वो जायगी ऐसे प्रथक्त्‌ द्रव्य सिद्ध होगा | इस 
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(१) इस गाथाका भावार्थ समझमे नहीं आया । 


द्रब्यालुयोगतकणा [ १७७ 


प्रकार सिद्धसेनजीकृत निम्वयद्वात्रिशिकाके अर्थंकों विचारके आकाशसे ही दिशाका 
फाम सिद्ध होता है; ऐसा जानना | ओर इस प्रकारके सिद्धान्तकों स्वीकार करनेवालोंके 
कालद्रव्य कथंचित्‌ काय ही है, अर्थात्‌ मानना ही चाहिये ऐसा विचार होगा और इसीसे 
परत्व अपरत्वकी सिद्धि होगी | इसलिये “काढश्रेत्येके? यह सूत्र अनपेक्षित द्वव्याथिक नयसे 
ही फहागया हे; इस श्रकार सूक्ष्म दृष्टिसे विचाररेना चाहिये ॥ १३ ॥ 

अथ काहरुद्रव्याधिकार दिगम्बरप्रक्रिययोपन्यमन्नाह । 

अब कालद्रव्यका अधिकार दि्गिंबरमतकी प्रक्रियासे उपन्यसित फरते हुये कहते हैं । 


सन्दगत्याप्यणुर्यावत्प्रदेशे नभसः स्थितौ । 
यशति तत्वमयस्यैव स्थान कालाणुरुच्यते ॥१४॥ 
भावाथ+--अआकाहके प्रदेशके स्थानसे मंदगतिसे परमाणु जितने समयमें गमन करता 
है, उस ससय अर्थात्‌ उस समयप्रमाण जो काल हे; उसके स्थानमें काछाणु यह व्यवहार 
होता हे ॥ १४॥ 
व्याख्या । मन्दगत्या मन्दगमनेनाणु परमाणुनेमस आकाशस्य प्रदेशे स्थिती स्थाने यावदिति 
यावता कालेच गच्छति तत्समयस्प तत्काकृपरिमितस्य कालस्य स्थान कालाणुरिति व्यवहारे जाथत इति । 
“एकस्य नभस. स्थाने मस्दगतिरणुर्यावता कालेन सब्चरति तत्पययिण समय उच्यते 'तदनुरूपश्च य स काल 
पर्यायसमयस्य भाजन कालाणुरिति । स चेकस्मिन्नाकाशप्रदेश एकैक एवं कुरवता समस्तछोकाकाशप्रदेशप्रमाणा 


फ्रालाणवो जायन्त इति । इत्य कश्चिदपरों वदन्‌ जैनामासों दिगम्बर एवास्ति | उक्त च॑ द्रब्पसग्रहे “रमणाण 
रासी इवब ते कालाणु असखदब्बाणि” इति ॥१७॥ 


व्यास्याथंड--आकाशके भ्रदेश स्थानमे जितने काछमें मन्‍्द्गतिसे परमाणु जाता है 
उतने समयपरिसाण जो काछ है, उस कालके स्थानमे “कालाणु” यह व्यवहार वो 
है । और एक आकाशके स्थानमें मन्द्गमनका धारक परभाणु जितने काहछमें जाता है; 
उसी कालको पर्योयरुपसे समय कहते हैं। और समयरूप जो काल हे, वह पर्याय 
समयका भाजन फाछाणु हे। और वह काछाणु एक आकाशके प्रदेशमें एक है. एक 
आकाश प्रदेशमे एक है, इस प्रकार जब करते है, तब छोकाकाशके समस्त प्रदेशोंके 
समान काछाणु दवोते हैं | अर्थात्‌ छोकाकाशके असंख्यात प्रदेश हैं, ओर एक एऊ प्रदेशों 
एक एक काछाणु है, इस अकार असंख्याव ही काछागु द्वोते हैं । सो ही द्रव्य संप्रह्मे रह 
है, कि-“रत्नोक्की राशिको तरह वह कालाणु असंख्यात द्रव्य है ॥१छ॥। 

इति दिग्रम्बरमतमनुसृत्य योगशास्त्राम्यासनापरोषपि कश्निदेतद्रचनमुदाजहार । 

इस दिगम्बरमतका अनुसरण करके योगशासत्रक्े अभ्याससे अन्य किसीने भी यह्‌ 
अगिम सूत्रोक्तताक्यका उदाहरण दिया है । 

२३ 


१७८ ] श्रीमद्राजचन्द्रजेनशाखमालायाम्‌ 


योगशास्रान्तरश्लोके सतमेतदपि श्र्‌ तस्‌ । 
लोकप्रदेशेष्प्पणवो भिन्ना भिन्नास्तदग्रता ॥ १४ ॥ 


भावार्थ+--थोगशासत्रके अन्तर्गत कोकमे हमने यह भी सुना है; कि--छोकाकाश 
प्रदेशमें जो भिन्न भिन्न काछाणु स्थित है; वह भिन्न स्थिति कालद्रव्यकी अ्रधानता हे ॥१५॥ 

व्याख्या । योगशाख्रान्तरक्षोक एतदपि मत श्र्‌त्त दिगम्बरमतेडपि अन्तरश्लोकव्यास्यानमपीष्टमस्ति । 
यतो-लोकप्रदेशेषपि अणव भमिन्ना भिन्ना अणवस्तन्मुख्यत्वमापादयन्ति । छोकप्रदेशे भिन्ना भिन्ना काछाण- 
बस्त एवं मुख्यकाल इति व्यवहार । तथा च तत्पाठ “क्लोकाकाश्भ्रदेशस्था भिन्ना कालाणवस्तु ये । 
भावाना परिवर्त्ताय मुख्य काल स उच्यते । १। इति” अस्यथ भावार्थ --छोकाकाझे यावन्त प्रदेश्ास्तेषु 
तिष्ठन्तीति छोकाकाद्षा्रदेशस्था भिन्ना पृथक्‌ पृथक्‌ एकनभोदेशे एक इत्य सर्वत्र सर्वे ये कालाणव सन्ति 
त॒ एवं तावन्त काछाणव इति । तु प्रुर्मावना परिवर्त्ताय “नुतन इत्वा जीणँ करोति जीर्ण छृत्वा सृतन 
करोति” एवं भावना परिवर्त्ताय वर्त्ते स एवं मुख्य सर्वप्रधानपदार्थ काल उच्यत इत्यर्थ ॥ १५ ॥ 

व्याख्याथ+--योगशासत्रके अन्तर्गत फछोकमे यह भी मत सुना हे, और दिगिम्बर- 
मतमभे इस योगशास्रान्तर्छोकका व्याख्यान भी इष्ट है, क्योंकि--योगशास्तरमे यह श्रवण 
किया फि-छोकाकाशके प्रदेशमे जो एथक्‌ ( भिन्न भिन्न ) फाछाणु स्थित हैं, वह कालाणु 
कालद्रव्यकी सुख्यताका प्रतिपादन करते हैं, अथोत्‌ छोकप्रदेशमे जो भिन्न भिन्न कालाणु 
है; वह दी सुख्यकाल हैं, ऐसा व्यवद्वार है। सो ही उस योगशाल्रका पाठ है; कि--“लोकाकाश 
प्रदेशस्था भिन्नाः काछाणवस्तु ये । भावनां परिवत्तीय मुख्यः काछः स उच्यते १ |” 
भावार्थ इसका यह है, कि--छोकाकाशके जितने प्रदेश हैं; उन सब भ्रदेशोंमे जो रहते हैं, 
उनको छोकाकाशभ्रदेशस्थ रहते हैं; छोकाकाशप्रदेशस्थ जो भिन्न मित्र अर्थात्‌ एक आकाशके 
प्रदेशमे एक इस प्रकार सब छोकाकाशके प्रदेशों जो सब काछाथु हैं, वह उतने ही हैं; 
जितने कि--आकाशके श्रदेश हैं । और जो भावों( पदार्थों )के परिवत्तनके लिये अथीत्‌ 
थदार्थको नूतन (नया ) करके जीर्ण (पुराना) करता है; और जीणे करके नूतन करता हे” 
इस प्रकारका जो पदार्थोका परिवर्तन है, उसकेलिये जो वत्तेना है; वद्दी सुख्य अर्थात्‌ 
सर्वप्रधान पदार्थ काल कह्ागया है । इस अकार अर्थ है ॥ १५॥ 

पुनत्तदेव चर्चयन्नाह । 

फिर उसी काछकी चर्चा करते हुए कहते हैं. । 

प्रचयोध्वत्वमेतस्थ द्ययोः पर्याययोर्भवेत्‌ । 
तिर्थकप्रचयता नास्य प्रदेशत्वं विना कक्‍्वचित्‌ ॥ १६ ॥ 

भावार्थः--इस कालद्रव्यक्े पूर्वापर दो पर्यायोमें ऊन्वेताप्रचय होता हे; और 

प्रदेशरह्दिवपनेसे तियक््रचय कद्दीं भी नहीं द्ोता ॥ १६॥ 


द्रव्यानुयोगतकणा [ १७९ 


व्याख्या । एतस्य कालाणुद्रव्यस्थ प्रचयोध्व॑त्वमूध्व॑ताप्रचयो दयो' पर्याययो' पुर्वापरयोगेवेत्‌ । 
यतो यथा भृद्द्रव्यस्यथ स्थासकोशकुशूलादिपुर्वापरपर्याया सन्ति तथैतस्थ काछस्य समयावलीमुहर्त्तादय) 
पूर्वापरपर्याया, वर्त्तत्ते 4 परन्तु स्कधस्य प्रदेशसमुदाय कालस्य नास्ति तस्माद्धर्मास्तिकायादीनामिव 
तियंक्प्रचयता न सभवति, एतावता तियंक्प्रचयत्व नास्ति । तेनैव कालद्रव्यमस्तिकाय इति नोच्यते । 
परमाणुपुद्गलस्येव पुनस्तिय॑कप्रचयता नास्ति । तस्मादुपचारेणापि कालद्रव्यस्थास्तिकायता ने कथनीया 
इति ॥ १६॥ 

व्याख्यार्थ--इस कालद्वव्यके पूवोपर दो पर्यायोंका ऊध्तताप्रचय होता हे, कयोंकि- 
जैसे मृत्तिकारूप द्रव्यके स्थास कोश कुशूछआदि पूर्वे अपर पर्याय होते हैं, ऐसे दी इस- 
काल्द्रव्यके भी समय, आवली, और मुहूर्त आदि पूर्व अपर पर्याय विद्यमान हैं । परन्तु 
स्कन्धका प्रदेश समुदाय कालऊे नहीं हे इसलिये धर्मास्तकायआदिके समान तियक्प्रचयताका 
संभव नही है; अथीत्‌ कालके तियक्ष्प्रचयपना नद्दी हे । इसी कारणसे इस कालद्रव्यको 
अस्तिकाय नहीं कद्दते है । और परमाणु पुद्गछके तुल्य भी इसकी तियेक्प्रचयता नहीं हे, 
इसलिये उपचारसे भी कालद्रव्यके तियक्रप्रचयता नहीं कहने योग्य है॥ १६॥ 

अथैतद्विंगम्बरमत वादेन दृषयन्वाह । 

अब इस दिगम्बर मतको बादसे दूषित करते हुए कहते हैं । 

एबमणुगतेर्लत्वा हेतु धर्माणव्रस्तद। । 
साधारणत्वमेकस्थ समयस्कन्धतापि च्‌ ॥ १७ ॥ 

भावाथ+--इस श्रकार काछाणुके माननेसे परमाणुके गमनका हेतु मानकर धर्मंद्रव्यके 
भी अणुसिद्ध दो जाँयेगे ओर तब एक पदार्थक्री साधारणताकों ग्रहण करनेसे समयस्कन्धता 
भी सिद्ध दो जायगी ॥ १७॥ 

व्याख्या । एचमनया रीत्या यद्यणुगते परमाणुगमनस्य हेतुमिति हेतुत्व छात्वां॑ ग्हीत्वा 
धर्माणवो धम्मेद्रव्याणवों मवन्ति । तदैकध्य कस्यचिल्दार्थस्य साधारणत्व ग्रहीत्व। समयश्कधता स्थादिति। 
अथ योजना-एवं यदि मन्दाणुगतिकायहेतुपर्यायसमयमाजन द्रव्यसमयाणु कल्पते तदा मन्दाणुगतिहेतुतारूप- 
गुणभाजन धर्मास्तिकायोषपि सिद्धधति । एक्मधर्मास्तिकायस्याप्यणुप्रसद्भता स्थात्‌ । अथ च सर्वसाधारणगति- 
हेतुतादिक गृहीत्वा घर्मास्तिकायाय कस्कन्वरूप द्रव्य कल्तते तदा देश्वप्रदेशादिकल्नापि तत्व व्यवहारावु रोबेव 
पम्चात्कर्तव्या स्यात्‌ । यदि च सर्वेजीवाजीवद्रव्यपाधारणवर्तनाहेतुतागुण ग्रहीत्वा कारूद्रब्यमपि लोकप्रमाण 


कल्पयितु युज्यते । पघर्मास्तिकायादीनामधिकारेण साधारणगतिहेतुताद्य पस्थितिरेवाल्ति । अस्याः 
फ़ल्पनायास्स्वभिनिवेश विना द्वितीय किसपि कारण नास्ति ॥ १७ ॥ 


व्याख्याथ:--इस रीतिसे परमाणुके गसनरूप हेतुताके प्रहणसे धर्म॑द्रव्यके भी अणु 


दोसकते हैं; तब एक किसी पदार्थकी साधारणताके अहणसे समयस्कंचता भी सिद्ध हो 
जायगी । अब इस इलोकक्की योजना इस भाति हे; कि--इस प्रकार यदि मनन्‍्द अशुगविका- 


१८० ] श्रीमद्राजाचन्द्रजेनशाख्तरमालायाम्‌ 


यंका अर्थात्‌ अणुवॉका सनन्‍्द गसनरूप जो कार्य है, उसका हेतु जो पर्यायसमयभाजन है, 
उसको द्रव्य समयाणु कल्पन करते हो तो मन्द अणुगतिमे हेतुतारूप गुणका धारक 
धर्मास्तिकाय द्रव्य भी सिद्ध होता है। और इसी प्रकार अधर्मा स्तिकाय द्वव्यको भी अणुका 
प्रसंग होय । अब कदाचित्‌ यह कहो कि--सर्वेस्राधारणगति हेतुताआदिका अहण कर । 
धर्मास्तिकायआदि एक स्कंधरूप द्रव्यकी कल्पना करते है, तो देश अदेशआदिकी 
कल्पना भी उस स्कंधके व्यवहारके अनुरोधसे पीछे करनी पड़ेगी । और जो सब जीव 
अजीव द्रव्योंमे साधारण ऐसा जो वत्तेना द्ेतुरप गुण है उस शुणको ग्रहण करके काल- 
दृब्यकी भी छोकप्रमाण कल्पना करना युक्त हे, ऐसा कहो तो धर्मास्तिकायआदि द्रब्यके 
अधिकारसे साधारणगति हेतुता ( साधारण गतिरूप कार्यकी कारणता ) आदिकी उप- 
स्थिति है, उसीक्ी कल्पना हो सकती है। और इसपर भी कालद्रव्यकी कल्पना करनेवाले 
मतमे मन्द अणुकी वत्तेनारूप हेतुकी द्वी उपस्थित है। और इस कल्पनाका आम्रहके सिवाय 
दूसरा कोई भी फारण नहीं है ॥ १७॥ 

अथ पुनस्तदेव | 

अब फिर भी उसीका चर्णन करते हैं । 

अप्रदेशत्वभासृतच्य यदि कालाणवस्तदा । 


पर्यायवचनोद् क्त॑ सर्वमेवोपचारिकस्‌ ॥१८॥ 


भावार्थ+--यदि कालको अप्रदेशी सूत्रित करके और उस कालके अणु कहते हो तब 
यह सब उपचारसे पर्यायवचनमे योजित होता हे ॥१८॥ 


व्याख्या । अप्रदेशत्व प्रदेशरहितत्व॑ यद्यासूत्य प्रकल्प्य तस्य काछस्य अणव कथ्पन्तते तदा 
पर्यायवचनेन योजित क्रियते सर्वमप्युपचारेणेदमिति । तया च॑ यदेव कथयत सूत्रे काछो5प्रदेशी कथितस्त- 
स्थानुसारेण कालछाणव, कथ्यन्ते तदा तु सर्वभपि जीवाजीवपर्यायहपमेव काल इति कवितमल्ति तंत्र 
विरोधो नास्ति द्रव्यकालोईपि कर्थ कथ्यते । ततस्तदनुमारेण कालस्थापि द्रव्यत्ववचनम्‌ । तथा 
लोकाकाशप्रदेशप्रमाणानुवचनादीनि सर्वाण्युपचारेण योज्यानि । मुख्यवृत््या स पर्यायरहूप. काछ एवं 
सुत्रसमतोउस्ति । अत एवं “कालगश्र त्येके” अन्रेकचनेन सर्वंसमतत्वामाव सूचयामासेति । तेनाप्यत्राप्रदेशत्व 
प्रदेशामाव सूत्र णानुसृत्य तस्य कालस्याणु कथ्यते तदा सर्वमप्येतदुपचारेण पर्यायवचनादिकेम्यो युज्यमान 
चारिमाणमखतीति । अथ च॑ परमाणुमयों विभागोध्वय्रस्तदितरस्तु प्रदेश इति वचनाव्योमाद्यारिमाणजतया 
सप्रदेश स्पान्न तु सावयव्रमित्याचक्षीयास्ततापि “दोपोल्नासवशप्रसुललरतमम्काण्डे तिदेदीपया, मसिनो:दयव- 
प्रदेशविंषयों भेदस्त्ववा दीपक । अप्पामि परवागुत्रा प्रकदतामानेष्यमाण पुरो दुर्वा रव्यमिमारदीर्घ रसन 
निध्याय विव्वतित ।॥९। नतु पूरँ तावदमस्वरादेविमागा परमाणुत्रया एवं सस्तरिन खलु कज्नलचूजंपूर्ण तपुद- 
कवन्निरन्त रपुरगवपूरिते छोके स कश्रिन्नमनों विभागोउस्ति यो तिर्मेर न विमरावमुवेठग्रुमिस्तत्कव से हेडुरेप 


व्यम्िचरिष्णुरिति ॥१८॥ फ 


है 


. ऋब्यालुयोगतकंणा हट 


व्याख्याथं;--यदि फालको प्रदेशरहित निरूपण करके उस कल्पित कालके अणु 
कहते हो तब यह सब उपचारसे पर्याय बचनमें योजित किया जाता हे । इसका स्पष्टी- 
करण करते हैं, कि--यदि आप यह कहो कि--सूत्रमें कुछ प्रदेशरहित कद्दा गया है, उसके 
अनुसार हम कालाणु कहते है, तव तो संपूर्ण जीव अजीब, पर्यायरूप दी फाल है ऐसा 
कहा हुआ है, उसमे विरोध नही है । कालद्रव्य कैसे फद्दा. जाता है ? इस शंकाका समाधान 
यह है, कि--उसीके अनुसार काछको भी द्रव्य कहा गया है। और छोकाकाश प्रदेशोंके 
प्रमाण काल है, ऐसे जो वचन है, वह भी सब उपचारसे युक्त करने योग्य हैं। मुख्यबृत्तिसे 
अथीत्‌ मुख्य शक्तिसे तो वह परयीयरूप कार है, सो ही सूत्रसंगत हे । अत एवं “काल- 
श्रेत्येके? ( काछ भी द्रव्य है, ऐसा एक आचाये कहते है ) इस सूज्ञमें “एके” इस पदसे 
यही सूचित किया हे, कि--काऊछ सर्वेसंसत द्रव्य नहीं हे | इससे भी प्रदेशका अभाव सूत्रके 
अनुसार मानफर जो कालके अणुपनेका कथन करते हो तब भी यह सब उपचारसे पर्याय 
बचनआदिके साथ नियुज्यमान ( युक्त हुआ ) द्वी चारुता (रमणीयता) को प्राप्त होता है । 
यदि “परमाणुमयरूप जो विभाग है, सो अवयव है, और इससे भिन्न अर्थात्‌ जो परमाणुरूप 
विभाग नहीं है, वह प्रदेश है”? इस चचनसे आकाशादिक अपरिसाणज होनेसे सम्रदेश हैं, 
सावयव नहीं ऐसा कद्दो तो भी “दोषोंकी अधिकताके बशसे फेछते हुये अंधकारके समूहमें 
जो तुमने हमारे आगे अबयव और प्रदेशमें भेद है” इस कथनस्वरूप दीपक ज्ञाज्वल्य- 
समान किया उस दीपकका हमने परमाणुताको प्रकटमें छाकर दुशखसे निवारण करते 
योग्य व्यभिचार दोषरूपी सर्पको आगे रखके बुझा डाछा अर्थात्‌ परमाणुताकी सिद्धिसे 
यह भेद न ठहरेगा ? पहले तो आकाशआदिके विभाग भी परमाणुरूप ही हैं, क्योंकि- 
फाजलके चूणसे पूर्ण पिटारीके समान निरन्तर पुदुगछोंसे भरे हुए जगतमें चद कोई भी 
आकाशका प्रदेश नहीं है, जो परमाणुवोसे खूच न भरा हुआ हो इस फारण यह जो 
तुमने हेतु दिया है, वह व्यभिचारी कैसे नहीं ? अर्थात्‌ है, ही ॥१०॥ 


अथोपचारप्रकारमेव दर्शयन्नाह ! 


अब उपचारका अकार ही.दिखाते हुए यह सूत्र कहते हैं । 


पर्यायेण च द्रव्यस्थ हा पचारो बथोदितः ६ 
अप्रदेशत्वयोगेन तथाणुनां विभोचरः ॥१९॥। 


सावाश्र/--जैसे पर्यायरूपसे कालग्रव्यकी पर्यायहपता उपचारसे कद्दी है, ऐसे दी 
क्षप्रदेशत्वके योगसे कालकी अणुताके बिषयमें उपचार ही शरण हे ॥ १९॥ 


श्८२ ] श्रीमद्राजचन्द्रजेनशाश्रमाछायाम्‌ 


व्याख्या । षडेव द्रव्याणीति संख्यापूरणार्थ यथा पर्यायेण पर्यायरूपेण द्रव्यस्थ कालद्रव्यस्थ एतावता 
पर्यायरूपकालब्रव्यविषये हि निम्वत द्रव्यस्योपचारों यथा उदित द्रव्यत्वोपचारकल्पना विहिता भगवत्यादि- 
सूत्रविषये कृता तथव सुत्रे कालद्रव्यस्थाप्यप्रदेशत्वयोगेव कालाणुता विगोचरों विषयना ज्ञेवा । एतावता 
सुझ्े कालस्यात्र प्रदेशता सूत्रिता तयैव कालाणुतापि सूत्रितास्ति तद्योजवया लोकाकाशआदेशस्थपुद्गलाणुवा 
विषय एवं योगशाद्धान्तरहलोकेषु कालाणुनामुपचारों विहित । मुड्यकाल इत्यस्य चानादिकालीनाप्रदेशत्व- 
व्यवहारनियामकोपचारविषय इत्यर्थ अत एवं भनुष्यक्षेत्रमातवृत्तिकालद्वव्य ये वर्णेयन्ति तेषामपि मनुष्य- 
क्षेत्रावच्छिप्नाकाशादी काछद्रव्योपचार एवं शरणमिति दिद्मात्रमेततु ॥ १६॥ 


व्याख्याथेंड--जिनसिद्धान्तमें घट (६) ही द्रव्य हैं, इस संख्याकी पूर्तिके लिये जैसे 
पयोयरूपसे कालद्रव्यका अर्थात्‌ पर्यायरूप कालद्रव्यके विषयमे द्रव्यत्वक्े उपचारकी 
कल्पना भगवतीआदि सूज्रमे की गई है, उसी प्रकार सूत्रमे कालद्रव्यके जो अग्रदेशताका 
योग है, उससे काछाणुके विषयमे भी उपचार जानना । तातये यह कि--सूत्रमे कालको 
प्रदेशरहित कद्दा है, उसी प्रकार काछाणुता भी सूत्नित की है, उसकी योजनासे छोकाका- 
शके शदेशमे स्थित पुदूगल परमाणुवोंके विषयमे हो योगशाल्वान्तर छोकोमे कालछाणुवॉका 
उपचार किया गया हे । और “लोकाकाशमग्रदेशस्था” इत्यादि ख्ोकोंमे जो कालके 
विषयमे “मुझरूयः कालछः स उच्यते” इस प्रकार मुख्य कालरूपसे व्यवह्वार किया है; इसका 
यह अभिप्राय है, कि-अनादि काल्‍से अग्रदेशत्व व्यवद्वारका नियामक उपचारकी विषय- 
तासे बह काल मुख्य है । इसी कारणसे जो मनुष्य क्षेत्रभात्रइृत्ति अर्थात्‌ मनुष्य क्षेत्रमा- 
त्रमे रहनेवाला कालद्वव्य हे, ऐसा जो कहते हैं, उनको भी मजुष्यक्षेत्रावच्छिन्न जो आका- 
शादि हैं, उनमे कालद्रव्यका उपचार ही शरण हे । यह दिग्दशनमात्र हमने कथन किया 
है ॥१९॥ 

अभथ पुदुगलजीवयो सक्षेपेण स्वरूपमाह । 


अब पुदूगल तथा जीवद्॒ब्यका स्वरूप संक्षेपसे कद्दते हैं. । 


वर्णादिकगुणभेंदो ज्ञायते पुद्गलस्य च। 
निसगंचेतनायुक्तो जीवोरूपी ह्मयवेदकः ॥॥२०॥ 


भावार्थ:-वर्ण गंध तथा रसादि गु्णोंसे पुद्गलद्वव्यका धर्मास्तिकायआदिसे भेद जाना 
जाता है । ओर स्वाभाविक चेतनाका धारक; रूपरद्वित तथा वेदरद्वित जीव पदार्थ है ॥२०॥ 
व्याल्या । वर्णगनन्‍्धरसस्पर्थादिकगुण पुदुगलद्रव्यस्थास्येम्यो. धर्मादिद्रव्येभ्यो. भेदों 

शायते ! वर्णा पत्च शुक्लपीतहरितरक्तकृष्णभेदातु, गर्धौ द्वी सुरम्यसुरमी चेति, रसा” पढ़ 
तिक्‍तकटुककघायाम्लूमघुरलवणभेदातू, . स्पर्शा अष्टी शीतोब्णे, खरमृदू, लघुमहती . स्विरबवु: 
परुषे चेति । सर्वमप्येतत्पुदूगलभेदाद्भियते | च पुनर्थ निसर्गा सहजा या चेतना तथा युक्तो 


द्रन्याजुयोगतकणा [ १८३ 


निसर्गचेतलायुक्तः सर्वेभ्योध्चेतनेम्यो सिन्नो जीवो व्यवहारनयेन रूपवेदसहितो5पि निश्चयनयेन रूपरहितो 
हपात्यन्ताभावयुक्त , वेदरहितों वेदात्यन्ताभाववानु, सत्तामात्र निग्रुणो तिविकारों जीव. । उक्त च-अरस- 
मसू्वमगध॑ अवण्ण चेयणागुणमसह्‌ । जावअलिंगग्गहण जीवमणिदिद्ुसठाण ।१। इत्युक्त जीवविशेषणानि 


शैयानि ॥२०॥ 

व्यास्याथ:--वर्ण, गंध, रस तथा स्पशआदि गुणोंसे युक्त होनेसे पुदुगलद्वव्यका 
अन्य धर्मास्तिकायआदि द्व॒व्योंस भेद जाना जाता है। शुक्छ (सफेद) पीत (पीला) हरित 
(हरा) रक्त (छाल) तथा कृष्ण (काछा) इन भेदोंसे बर्ण (रूप) पांच है । सुगंध, हुर्गन्ध, 
भेदसे गंध दो प्रकारका है । तिकत, ( तीखा ) कठुक ( कड़वा ) फषाय (कसापछा) आस्ल 
(खट्टा) मधुर (सीठा) और लूवण (खारा) इन भेदोंसे रस छह्द (६) प्रकारका हे । शीत (ठंडा) 
उष्ण (गरम) खर (कठोर) ग्दु (कोमछ) छघु ( दृलका ) महत्‌ ( भारी ) स्निग्ध चिकना 
परुष (रूखा) इन भेदोंसे स्प्ण आठ प्रकारका है । यह सब पुदुगलके भेदसे भेदको प्राप्त 
होते हैं | सूत्रमे जो “च” शब्द है, सो पुनः के अर्थ में है, अतः और निसर्ग अर्थात्‌ 
स्वभावसे उत्पन्न जो चेतना उस करिके युक्त होनेसे सब अचेतन द्रव्योंसे जीब भिन्न हे । 
और व्यव॒ह्दारनयसे रूप तथा वेदका धारक है, तो भी निम्चयनयसे जीव रूपरद्वित 
अथीत्‌ रूपके अत्यंत अभावसे युक्त और वेदरहित अथौत्‌ वेदके अत्य॑ताभावसे संयुक्त हे, 
क्‍्योंकि--यह्‌ जीव सत्तामात्र, निर्गुण तथा विकाररद्दित है| ऐसा अन्यत्र कहा भी हे । 
“हूपरहित, रसरहित, गंधरहित, वर्णरहित, चेतनायुक्त, शब्दरहित लिंगग्रहणसे रहित और 
अनिर्दिष्ट संस्थान ऐसा जीव जानना” इत्यादि कथनसे यह रूपरहित आदि सब जीवके 
विशेषण हैं; ऐसा जानो ॥ २० ॥ 


अथाध्यायपरिसमाप्तिकाम भाह । 
अब अध्यायको समाप्त करनेकी इच्छासे अग्निम फाव्य कहते हैं । 


एवं समासेन षडेव भेदान्द्रव्यस्प विस्तारतयागसेभ्यः । 
श्र्‌ त्वा समश्यस्य च भव्यलोका अहुत्कमाम्भोजयुगं अयन्तु ॥२१॥ 


भावा्थ+--है भव्य जीवो ? इस प्रकार संक्षेपसे द्रव्यके छह ६ ही भेद हैं, उनको 
विस्वारसे शास्तरोंसे श्रवण करके तथा पूर्णरूपसे अभ्यस्त करके श्रीजिनदेवके चरणकमढोंके 
थुगछका सेवन करो ॥२श॥। 


व्याख्या । एवं पूर्वोक्तत्कराण समासेन सक्षेपण च पषडेव पद संख्यावते जीव्घर्माघ- 
भाकाशकालपुद्गलभेदान्द्रव्यस्थ पदार्थस्य पषण्णामपि द्रव्यशब्द पृथस्युक्त सब पड्द्रव्यत्वमा- 
पादयति । अतो द्रव्यस्थ पडेव भेदान्सूत्रोक्तान, धत्वा विस्तारतया विस्तारयुकत्या आगमेभ्यः 
स्याद्गादिसमुपदिष्टेम्मय. आकर्ण्य श्रवणविषयोकरण श्रवण तत्र विस्तारेणेव श्र तानामवगमों 


१८४ ] श्रीमद्राजचन्द्रजेनशास्रमाछायाम्‌ 


जायते&्तो विस्वारतया श्रृत्वा च पुनः समम्यस्य वाचा उद्धोषणद्वारा कण्ठे कृत्वा मनप्ति निदिष्यास्य भौ 
भव्यलोका' सम्यक्त्विप्राणिन ? अहुत्क्रमाम्मोजयुग श्रीजिनचरणमजनस्थैय भजन्तु । श्रृत्वा स्पूत्वा च 
श्रीप्रभुस्मृतिरेव साधीयप्ती तत्कत्वा तेतकरण श्रेयोनिबन्धनमिति । तथा भोजेति सच्छीतेन सन्दर्भकतु नामिति- 
दर्शोतमिति । अत्राध्याये सम्पक्त्वदार्त्याय सर्वभेदास्यानमिति प्रयोजन चेति ॥२१॥ 


इति श्रीकृतिमोजसागरविनिर्मिताया द्रव्पानुयोगतर्कणाव्यास्याया दश्षमोह्ण्याय ॥ 

ख,. व्याख्याथ:--इस पूर्वंकथित रीतिसे संक्षेपसे द्रव्यके सूत्रमे कहे हुए छह ६ संख्याके 
धारक जीव, धर्म, अधर्स आकाश, काछू और पुदूगछ इन भेदोंको अथोन्‌ यहांपर जीव 
आदि छद्दोंके साथ जुदा २ द्रव्यशब्द लगानेसे पड्दृव्यता सिद्ध होती है; इस कारण 
दव्यके छ हों. द्वी भेदोंको स्याद्रादियोंसे उपदिष्ट ऐसे आगमोंसे अर्थात्‌ जैनगाक्ोंसे 
विस्तारपूर्वंक अनेक युक्तियों द्वारा श्रवण करके “कर्णके विपयमे प्राप्त जो करना है, सो 
श्रवण है; उसमे विस्तारसे सुने हुए पदार्थॉका ही ज्ञान होता है, इसलिये विस्तारसे श्रवण 
करके” ओर वचनसे घोषणद्वारा कण्ठ करके ओर मनमे धारण करके भो भव्य जीवो ? 
अथीत्‌ सिद्ध होने योग्य प्राणिवर्गों ! श्री जिनेन्द्रके चरणोंकी सेवामे स्थिरताको धारण करो | 
इस द्रव्योंके स्वरूपको सुनकर तथा स्मरण फरके श्रीजिनेन्द्रकी भक्ति ही साधने योग्य है; 
इसलिये द्वव्यके स्वरूपका सुनना ओर धारण करना कल्याणका कारण है । यदांपर भोज 
इस संकेतसे टीकाकारने अपना नाम भी दिखाया है | और इस अध्यायमें सम्यकत्वको 
पुष्ट (दृढ) करनेकेलिये सब द्रव्योंके भेदोंका कथन करना है, सो ही प्रयोजन है ॥२१॥ 


इति श्री प० ठाकुरप्रसादशास्त्रिविरचितमाषादीकासमलड्भूताया 


द्रव्यानुयोगतकंणाया दश्शमोष्ष्याय ॥ 
अथैकांदद्याध्याये गरुणभेदान्‌ व्याचिस्यासुराह । 
अब इस एकादशवों अध्यार्यमे गुणके भेदोंके वर्णनकी इच्छासे यद्द सूत्र कहते हैं । 
श्रीनाभेयजिनं नत्वा गरुणदेष्ट्गुरु तथा 
गुणभेदानहं वक्ष्ये क्रमप्राप्तान्यथामति ॥१॥ 
भावार्थ:--मैं श्रीनासिराजके पुत्र श्रीकषभदेवजी तीरथंकरकों तथा वाणीके शुणोके 


उपदेशक गुरुजीको नमस्कार करके अब क्रमम्राप्त गुणोंके भेदोंको इस एकादशर्वें अध्यायमें 
निजमतिके अनुसार कहूँँगा ॥१॥ 

व्याख्या । नामेरपत्य नाभेय श्रीयुक्ती नाभेय स चासी जिनम्न श्रीनामेयजिनस्त॑ 
श्रीनाभेयजिन. श्रीकृषमनाथ. नत्वा नमस्क़ृत्य. तथा तेनैव प्रकारेण गुणदेश, गुर ,गुगा 
वीणीगुणास्ताद दिद्वतीति ग्रुणदेष्ठा. स चासी गुरुख गुणवेष्ट गुरुस्त नत्वा नमस्कृत्येति | 
निर्विष्ससमाप्तिकामाय. मजुलमिति । बह ग्रुणभेदान्‌ क्रमप्राप्तान्‌ 


दृव्यातुयोगतकणा [ १८५ 


प्रस्तुतानु॒यथामति यथा स्वात्तचक्लिपूर्वप्रणेत॒णा विस्तारदुर्वोधत्वेन स्वमतिविषयी यथा स्यात्तया वक्ष्ये 
कीर्त्तमिष्पाभीति ॥ १॥ 5 
व्याख्याथः--नामिराजाके जो पुत्र हैं उनको नाभेय कदते है, अनेक प्रकारकी लक््मीसे 
जो युक्त हों उनको श्रीनामेय कहते है, श्रीनाभेय ऐसे जो जिन, सो श्रीनामेय जिन है, उनको 
अथौत्‌ श्रीऋषभनाथ तीर्थकरज्ञीको नमस्कार करके तथा गुण जो बाणोके गुण उनका उपदेश 
करनेवाले जो श्रीगुरु हैं, उनको नमस्कार करके अर्थात्‌ निर्विष्न समप्तिको इच्छासे इष्ट देव 
तथा गुरुको प्रणामरूप मंगलाचरण करके मैं द्रव्योंके विवरणके पश्चात्‌ भ्रस्तुत ऐसे 
गुणोंके भेदोंको निजजुद्धिके अनुसार अथौत पूर्वाचायेश्रणीत अन्थोंमें विस्तारसे वर्णन है; तथा 
कष्टसे उनका ज्ञान द्ोता है; इस कारण अपनो बुड्धिके गोचर जैसे हो तैसे कहँँगा ॥ १॥ 
अथात्र भरुणभेदान्समानतत्रप्रक्रियया प्रतिपादयन्नाह । 
अब यहा समानतंत्रप्रक्रियासे गुणके भेदोका प्रतिपादन करते हुए कहते है। 
तन्नास्तित्वं परिज्ञेयं सदभुतत्वगुणं पुनः । 
चस्तुत्वं च तथा जातिव्यक्तिख्पत्वमुच्चते ॥२॥ 
भावाथ--उनसे सदूभूतत्व जो गुण है, उसको अस्तित्व जानना चाहिये और 
जाति (सामान्य) व्यक्ति (विशेष) रूप जो है, उसको दूसरा बस्तुत्व गुण कहते है ॥२॥ 
व्यास्या । अस्तित्व । तत्रेद परिशेय सत्तातो यो भुणो भवति तस्मात्सदुभूतताया व्यवहारों 
जायते स चास्तित्वगुण ।१। वस्तुख्थ च जातिव्यक्तिड्पत्वम । जाति सामान्य यथा-घटे घटत्व । 
व्यक्तिविशेषों यथा-घट सौवर्ण , पाठलिपुत्र, वासन्तिक, कम्बुग्रीव इत्यादि । अत एवावग्रहेण सर्वत्र 
सामान्यरूप भासते, अपा (वा) येच्र विशेषरूपाभासो जायते । पूर्णोपियोगेन सपूर्णवस्तुग्रहो जायते, इत्थ 
बस्तुत्व द्वितीयों गुण ॥ २ ॥ 
व्याख्याथ:--उनमें सत्तासे जो गुण होता है, और जिससे छोकमें सदूभूतवाका 
व्यवहार होता हे, वह अस्तित्व प्रथम गुण है; इसीको अस्तित्व जानना चाहिये | और 
जातिव्यक्तिहप जो हो सो वस्तुत्व हे । जाति सामान्यको कहते है, जैसे घटमें घटत्व, 
व्यक्ति विशेषका नाम है; जेसे यह घट द्वव्यसे सुवर्णका है, श्षेत्रसे पटना नगरका है, 
फालसे वसन्‍्त ऋतुमें उत्पन्न हुआ है, ओर कंबुप्रीवआदि आकारका धारक है, इत्यादि । 
इसी कारणसे अवग्नहनामक मतिज्ञानके प्रथम भेद्रूप ज्ञानसे सब्च स्थानोंमे सामान्य- 
रूपका ही भान होता है, और मतिज्ञानका ठतवीय भेद जो अपाय अथवा अवाय है; उसके 
द्वारा विशेषरूपका ज्ञान होता हे । तथा परिपूर्ण ज्ञानसे सामान्य तथा विशेष दोनों रूप 
वस्तुका ग्रहण होता है । ऐसे वस्तुत्वनामक दूसरा गुण है ॥ २॥ 
द्रव्यत्वं द्रव्यभावत्वं पर्यायाधारतोश्नयः । 


प्रमाणेन परिच्छेद्य प्रसेयं प्रणिगयते ॥३॥ 
श्ष् 


१८६ ] श्रीमद्राजचन्द्रजेनशास्रमालायाम्‌ 


भावाथे+--पर्यायके आधारसे जाननेसे आता हुआ जो द्रव्यभाव है; उसको 


द्रव्यत्वनामा ठृतीय गुण कहते हैं । और जो प्रमाणसे जाननेमें आता है; वह प्रमेयत्व 
नामक चतुर्थ गुण है ॥ ३॥ 


व्याख्या । द्रव्य द्रवति तास्तान्पर्यायान्गच्छतीति द्रव्य तत्य भावस्तत्त्वम, । द्वव्यमावों हि 
पर्यायाधारता5भिव्यद्भूधजातिविशेष । “द्रव्ययव जातिरूपत्वादु गुणो न मवति” ईहगू नैयायिकादिवासनया 
आशदूा न कर्च॑व्या । यत, सहमाविनों भुणा क़मभुव पर्याया, ईहइ्येव जैनशासमे व्यवस्थास्तीति । 
द्रव्यत्व चेदगुण स्याद्र[पादिवदुत्कर्पापकर्ष मागि स्यादिति तु कुचोद्यमेकत्वादिसस्थाया परमते5पि व्यमिचारेण 
तथा व्याप्त्यभावादेव निरसनीयम, । ३। प्रमाणिन प्रत्यक्षादिना परिच्छेय यह्रूप प्रमाणविपयत्व प्रमेयर्व॑ 
तदित्युच्यते । तदपि कथचिदनुगतसर्वंसाधारण ग्रुणोइस्ति । परम्परासवन्धेन प्रमात्वज्ञानेनापि प्रमेयव्यवहारो 
जायते । तत भ्रमेयत्व गुणस्वरूपादनुगतमस्तीति ॥ ४। ३॥ 


व्याख्याथ:--जो उन्त उन पर्यायोंको प्राप्त हो उसे द्वब्य कहते हैं; और उस 

दृब्यका जो भाव है; उसको द्र॒व्यत्व कहते हैं । तथा द्रव्यका जो भाव है, वह पर्यायरूप 
आधारतासे अभिव्यंग्य ( जानने योग्य ) जातिविशेष है। “ द्रव्यत्व यद्द जातिरूप है, 
इसलिये गुण नहीं होता है” इस प्रकारकी आशंका नैयायिकोकी वासनासे न करनी 
चाहिये । क्योंकि--सहभावी गुण हैं और क्रमसे भावी ( द्दोनेवाले ) पर्याय हैं; ऐसी ही 
व्यवस्था जैनशासत्रमें कोगई है । और द्रव्यत्वमे जो गुण मानोगे वो रूपादिके समान उत्कर्े 
तथा अपकर्षका भागी द्रव्यत्व होगा अर्थात्‌ द्रव्य॒|्ल जब शुण होगा तब रूपआदि 
गुणोंमे जैसे हीनता अधिकता रहती है, वैसे द्व्यत्वमे भी रहेगी इत्यादि कुचोद्यका तो 
“परमतममं जो एकत्वआदि संख्याकों गुण माना है; इसलिये व्यभिचारसे ओर नित्य 
परमाणुआदिगत एकत्वको नित्य माना है; इसलिये जद्धां गुणत्व दे वहा उत्क्षे ( अधिक ) 
अपकष( दीन )की भागिता है, ऐसी व्याप्तिका अभाव द्ोनेसे दी तिरस्कार करना 
चाहिये ॥ ३॥ प्रत्यक्षआदि्रिप प्रमाणसे जो परिच्छेय ( जाना जाय ) ऐसा जो श्रमाणका 
विषय उसको प्रमेयत्व गुण कहते हैं । वह प्रमेयल्थ भी कर्थंचित्‌ सर्वे प्रमेयोमे अडुगंत 
शुण है। और परम्परासंबंधसे प्रमात्वरूप ज्ञानसे भी प्रमेयका व्यवहार द्दोता 
है। इसलिये प्रमेयत्वगुण स्वरूपसे अबुगत है। ऐसे प्रमेयव्वनामक चहुर्थे झुग 
डहै।४।॥३॥ 

अगुरुलघुता सुक्ष्मा वाग्गोचरविवज्जिता । 

प्रवेशत्वमविभागी पुद्गलः स्वाश्रयावधि ॥ ४ 0 


भावार्थः--वाणीका अविषय तथा सू€र्र अगुरुझबुता नाम पंचम गुग हदे। 


न हे । 
तथा विभागरद्दित पुदुगछके अधिकरणम्ात्र अव्विमदित प्रदेशन्व यई पढ्ध गुग है ॥४ 
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व्याख्या । अगुरुरूचुता अगुरुलचुर्नाम गुण सा कीहशी सूक्ष्मा आज्ञाग्राह्मतातु, यत' “सूक्ष्म जिनोदित 
तत्त्व हेतुमिनेंव हन्यते । आज्ञासिद्ध तु तदुग्राह्म तान्यथावादिनों जिना. 0॥” पुन' कीहशी वाग्गोचरविवजिता 
वचनद्वारा वक्त्‌ मशक्या । यत --अगुरुलूचुपर्याया सुक्षा अवाग्गोचरा:” इति अगुरुलघुनाम्ता पच्चमों 
गुणोध्युरलघुत्वमिति ध्येयम । अथ “प्रदेशत्वमविभागी पुद्गल स्वाश्रयावधि” इति । अविभागी पुद्गल 
इति यावत्‌ क्षेत्रे तिष्ठतीति तावत्‌ क्षेत्रव्यापिष्णुत्व प्रदेशत्वगुण । यस्प विभागों न जायते विमक्तत्यवहए्रता 
न स्थात्‌ पुनर्यावत्‌ क्षेत्रमास्थाय तिष्ठति स्थितौ तावत्क्षेत्रावगाहित्व प्रदेशत्वम_ । पुन' कोहश स्वाश्रयावधि 
स्वशब्देनात्मा पुद्यक्ात्मककस्तस्य थे आधार आश्रय स एववाधिमंय्यादा यस्य तत्स्वाश्रयावि । एतावता 
तदेवार्थत्व स्वेन यावत्क्षेत्रे स्थित तावति क्षेत्र आश्रयावधित्वमप्यस्तीति जेयम, । इति पष्ठो 
गुण. । ६। ॥ ४॥ 

व्याख्याथंअ--अगुरुढ्घुता अगुरुर्घुनामा गुण है; वह अतिसूक्ष्म है; अतएव 
जिनशासत्रकी आज्ञासे ग्रहण करने योग्य हे । क्योंकि--“जिन भगवानसे कद्दाहुआ जो 
सूक्ष्म तत्त्व है; वह देतुओंसे खण्डित नहीं होता अत सूद्मतत्त्वोंको उनकी आज्ञासे ही 
मानलेना चाहिये क्योंकि--जिनेन्द्र देव मिथ्यावादी नहीं है।१।” ऐसा कहा हे। 
पुनः चह अगुरुरूघुतारूप गुण केसा हे, कि--वाणीकी गोचरतासे वर्जित है; अथीत्‌ उसका 
कथन वाणीसे नहों हो सकता क्योकि--“अगुरुरूघुपर्याय सूक्ष्म हैं, वचनक्के अगोचर हैं” 
ऐसा वचन है। ऐसे अगुरुल्घु नामसे जो पंचम शुण है; उसको अगुरुलघुत्व समझना 
चाहिये | ५ । अब “प्रदेशत्वमविभागी पुदगलः स्वाश्रवावधि” इस उत्तदात्रेका 
व्याख्यान करते है | विभागरहित पुदूगक जितने क्षेत्रमें स्थित रहता है; उस क्षेत्रमें 
व्यापनशीछ भ्रदेशत्व गुण है । तात्पये यह कि जिस पुदुगछका विभाग नहीं होता अर्थात्‌ 
विभक्तव्यवह्ारता नहीं दो सकृतो ओर ऐसा वह अविभाग पुदूगल परमाणु जितने क्षेत्रमें 
रदे उतने ही क्षेत्रका अपनी स्थितिमें अबगाहन करनेवाला जो है, वह प्ररेशत्व है । 
पुन. वह प्रदेशस्थ केसा है, कि-स्वाश्रयावधि है । यहां स्वशब्दसे अपना अद्ृण है इससे 
अविभागी पुदुगछात्मक अपना आधार ( अधिकरण ) ही जिसकी मर्यादा है, इससे यह 
सिद्ध हुआ कि वह जितने क्षेत्रमें स्थित है; उतने ही क्षेत्रमें आश्रयावधित्व भी है ऐसा 
जानना । यह प्रदेशत्वनामक पछ्ठ गुण है ।६।॥ ४ ॥ 

चेतनत्वमनुभुतिरचेतनमजीवता । 
रूपादियुक्‍त्वमूर्तत्वमसृततंत्व॑ विपयेयात्‌ ॥ ६ ॥ 

भावाश्रः--आत्माका जो अनुभव है वह चेतनत्व सप्तम गुण दै। जीवरहितता 
स्वरूप अचेवनत्व अष्टम गुण है । रूपआदिसहित मूत्तेत्वतामक नवम गुण है। इसके 
विपययसे अर्थान रूपआदिसहित अमूत्तेत्वनामा दशम गुण दे ॥५॥ 


व्यास्या । चेतनत्वमात्मनोश्नुभूतिरित्यनुमवरूपगुण... कथ्यते । योड्ह सुखदु खादि 


श्ट८ ] श्रोमद्राजचन्द्रजनशाश्रमालाथाम्‌ 


चेतये, अह सुष्री, अहं दु शी इति सेतनाव्यवह्वार' । ततो जातिवृद्धिमम्मक्षत्स रोहणादिजीवनघर्मा भवस्तीति 
चैतन्य सप्तमों गुण, ।७। एतस्माद्रिपरीतमश्चैतन्यमजीवमानमजीयता जह़त्वास्येतनावैकत्यमित्यनेतनत्व ग्रृण 
।८। ख्पादियुक्‌ मूर्तत्य मूर्तता गुण । स्पादिसभियेध्ामिव्यक्रुपपुद्गनवद्ब्यमाभरयृत्तित्वम, ।९ अमूर्तत्व गुणों 
मूर्तत्वामावरामनियतत्वमिति । १० । द्वति दक्षेय । अवापेतनत्वामूर्तत्वयोष्चेतनत्वमूर्तत्वामावदपत्वाप्त 
गुणत्वमिति नाशदूनीयम । अभेतनामूर्सद्रग्य बुत्तिकायंजनकतावच्देदकरवेन व्यवद्ारविशेषनियामक्लेन अं 
तयोरपि पृथगू गुणरवात्‌ तप्त पयुदासायकत्यातत्न गर्मपदयाच्यताप्ानुष्याक्षी पस्पर्श इत्यादौ व्यमिचारेण 
परेषामप्यमायत्वानियामकत्वादगावास्तरम, । अमायो5हि कयाचित्त व्यपेद्यया इति नयाश्रयणेन दोधामा- 
पास्वेति ॥ ५॥ 


व्याज्याथ:--आत्माफा जो अनुभवरूप गुण हैं, वह चेतनत्व ४£। अर्थात यद्द मैं 
सुख तथा दु-सआादिफा अनुभव फरता हू, अथवा में सुखी हू में दुखी ह यह जो 
व्यवद्वार होता है; सो चेतनत्वशुणसे ही पोता 5; ओर इस चेतनत्वसे दी उत्पन्न होके 
बडा द्वोना, छिदे हुए फटे हुपका उत्पन्त छोना वे आानाआहि जौवनथर्म होते हैं; इस 
लिये चेतनत्व यह सप्तम शुण ४ । और हस चैतन्चसे विपरीत अचेतनत्व गुण हैं; वह 
अजोवमान्नमे है, यह जड है इसलिये चेतनासे रहित है । ऐसे अवेवनत्वनामक अष्टम 
शुण है । रूपआदिका धारक मूत्तेत्वनामऊ नवम गुण थे । यह मूर्ततत्व गुणरूप रस 
आडिकी स्थितिसे जानने योग्य है; और पुदूगलछ द्वव्यमे द्वी रहता है । और मूर्चत्वके 
अभावके साथ समनियत अमूत्तत्वनामा दशम गुण ४ | ऐसे ये सब॒मिठके दशा गुण 
हुए । यद्वांपर अचेतनत्व तथा अमूर्तैत्व ये दोनो चेतनत्व तथा मूतेत्यवके अभावरूप 
है; अर्थात्‌ चेतनत्वका अभाव अचेतनत्व है; और मूर्तत्वका अभाव अमूर्तत्व है; इसलिये 
अचेतनत्व तथा अमूत्त॑त्व प्रथक्‌ गुण नहीं हैं; ऐसी शंका न करनी चाहिये; क्योंकि-अचेतन 
( चेतनधर्मरद्दित जड पदार्थ ) तथा अमूत्ते ( धर्म जीवआदि ) द्रव्यब्ृत्ति जो कार्य उस 
कार्यके जनकतावच्छेदकत्वरूपसे विशेष व्यव॒द्वार अर्थात्‌ अचेतन तथा अमूत्तेरूप व्यवहार- 
विशेषके नियामक फारणतावच्छेदफ द्ोनेसे अचेतनत्व और अमूत्तेंखड़े भी प्रथक, 
गुणत्व है; और अचेवनत्व तथा अमूठेत्व इन दोनो पदोंमे नम समास जो है सो पयुंदा- 
सार्थमें' है, इसलिये यहां अचेतनरा अर्थ “चेतनसे भिन्न चेतनसदृअ फोई द्रव्य 
ओऔर अमूतका अथे मूतंसे मिन्न मूर्तेसदश द्रव्य” दे । उन अचेतन तथा अमूत द्रव्यों मे 
रहनेवाला जो धर्म यदी अचेतनत्व तथा अमूतत्व है । क्योंकि-वेशनमिन्न तथा चेतन 
सददृश अचेतनत्वमें समासगर्भ चाच्यवाका ही अगोफार है । ओर अनुष्णाशीवस्र् 





(१) नव दो प्रकारका है; एक पयुदाय और दूसरा प्रजज्य, इसने पयुदास तो संहशकी ग्राही 
होता है, जैसे अब्राह्मणकों लाओ” यहा ब्राह्मगमिन्न ब्झ्मगपहश किपी मनुष्मकों लाओे ऐसा तालाये है, 
ओऔर प्रस॑ज्य निषेघक है जैसे “अद्वग्य” से प्रव्यामावका ग्रहण होता है । 


द्रव्यानुयोगतकंणा [ १८९ 


भ्रथोत्‌ जश्ञीत तथा उष्णसे सिन्न स्पश इत्यादि पदोँमें व्यभिचार होनेसे नेयायिकको भी 
नमको अभावनियासकता सर्वेन्न नहीं है, इसलिये अमूत्त इससे मूतके अभावका नहीं किन्तु 
मृत्तेसे भिन्न भावका प्रहण करना चाहिये | अभाव तो किसी अपेक्षासे है। ओर इस 
नयके आश्रयसे कोई दोष नहीं ॥ ५ ॥ 
समान्येन समाख्याता ग्रुणा दश समुच्चिताः । 
परस्परपरीहारातु प्रत्येकमष्ट चाष्ट च ॥ ६॥ 
भावार्थ:--सामान्यरूपसे ये दश गुण संपूर्ण द्वव्योंकी मिलाफे कह्दे गये हैं; इनमे 
परस्परके परिहारसे अर्थात्‌ परस्परविरोधी चेतनत्व अचेतनत्वआदिको छोडके होष प्रत्येक 
द्रव्यमे आठ आठ शुण रच्ते हैं ॥६॥ 
व्याख्या | एते दशा गुणा सामान्यग्रुणा समुचित सर्वेषा द्रव्याणा समुश्चयेनन कथिता । तत्र 
मूर्ततत्वममूर्त्तत्वम_ चेतनत्वमचेतनत्व चेति चत्वारों गुणा परस्परपरिहारेण तिष्ठग्ति । तत एककस्मिल्रव्ये 
प्रत्येक प्रत्येकमष्टी प्राप्पते । तत्कथ, यत्र चेतनत्वं तत्राचेतनत्व नास्ति, यत्र च पूर्त्तत्व॑ तन्नचामूर्चत्व॑ 
माध्ति, एवं हयोरपसरणाच्छेषमष्टकमेव तिष्ठति । तेन प्रतिद्रव्यमष्टैव ग्रुणाः सामात््या. सस्तीति 
ध्येयम_ ॥ ६॥ 
व्याख्याथे+--ये पूर्बोक्त दशा गुण सामान्यरूपसे सब द्रव्यॉफके मिलाके कहे गये 
हैं । इनमेंसे मूत्तेत्व, अमूर््तत्व, चेतनत्व, तथा अचेतनत्व ये चार गुण परस्परके परिहारसे 
द्रब्यमे रहते है | इससे यह सिद्ध हुआ कि--एक एक द्र॒व्यमें आठ आठ शुण होते हैं. 
यह इस प्रकारसे है; कि--जहां चेतनत्व है; वहां अचेतनत्व नहीं है, ऐसे ही जहां मूत्तंत्व है; 
चह्ां अमूत्तेत्व नही रहता है । इस रीतिसे दोनोंके निकाललेनेसे होष आठ गुण प्रत्येक 
द्व्यमें रहते हैं, इस फारणसे प्रत्येक द्रव्यमे आठ दी सामान्य शुण है; ऐसा जानना 
थवाहिये ॥ ६॥ 
अथ विद्येषग्रुणान्‌ व्याचिस्यासुराह । 
अब विशेपगुणोंका वर्णन फरनेकी इच्छासे कहते हैं । 
ज्ञानं दृष्ठिः सुख वीयें स्पशंगन्धों रसेक्षणे । 
गतिस्थित्यवगाहत्ववर्सना हेतुतापराः ॥ ७॥ 
भावाथ+--ज्ञान, दशन, सुद्छ, तथा वोये ये चार आत्माके विशेष शुण हैं; वथा 
रस, गन्ध, रपझे तथा वर्ण ये चार पुदूगलके विशेष गुण हैं; तथा गति, स्थिति, अवगाइन 
और बच्तेना ये धमोदि द्रव्योंके द्ेतुतापरक गुण है ॥ ७॥ 


व्याख्या । ज्ञानगुण ,दृष्टिदंशेनगुण, सुख्मिति सुखगुण, वीयंमिति, वीरय॑ग्रुण', छते 
चत्वार आत्मनों विशेषगुणाई। पुन स्पशेगर्वी स्पर्शगुग/ः गरवगुणग', रखेक्षे रसग्रुण३ 


१०० ] श्रीमद्राजचन्द्रजेनशासत्रमालायाम्‌ 


ईक्षण वर्णगुण , एते चत्वार: पुदृगलछस्य विश्वेषग्ुणा घुद्धद्रव्ये अविक्षृतरूपा एवेअविश्विष्टास्तिब्ठन्ति तत एव 
गुणा कथिता , विकृतस्वखूपास्ते पर्यायेपू मिछन्ति, इत्येव विशेषोध्य जैव” । तथा पुत्र गत्यादयों ग्रुणा 
हेतुतापरा एताववा गतिहेनुता, स्थितिहेतुता, अवगाहहेतुत्ता वर्तनाहेतुता, एते चत्वारों गुणा: अत्येक 
घर्मास्तिकायाधर्मास्तिकायाकाशात्तिकायकारद्व्याणा क्रमेण सन्ति विशेषगुणाम्रत्वार ॥७॥। 


व्याख्याथः--जानगुण १ दर्जनगुण २ सुखयुण ३ तथा बींगुण ४ ये चारों 
आत्माकै विशेष शुण हैं। और स्पर्ञंगुण १ गनवगुण २ रसगुण ३ तथा वर्णगुण ९ ये 
चारों पुदूगलके विशेष गुण हैं। ये गुण शुद्ध दृव्यमे अविक्तहपसे रहते हैं। और विक्ृत 
(विक्रारसद्वित) होनेसे मे पर्यायोंमें मिलते हैँ, थद्ध विशेषता जाननी चाहिये । और गति 
आदि शुण हेतुतापरक हैं; इससे यह सिद्ध हुआ कि-गतिद्देतुता, स्थितिद्देतुता, अवगाहू- 
हेतुता, वथा वर्त्तनाद्देतुता ये चारों गुण एक एक धर्मोस्विकाय आदिके हैं, अर्थात्‌ गतिद्वेतुता 
धर्मालिकायका, स्थितिहेतुता अधर्माध्तिकायफा, अवगाइनहेतुता आकाशास्विकायका, वया 
बर्त्तनाहेनुता कालद्रव्यका, विशेपगुग दे । इस अरार ये गतिदेतुताआदि चारों धर्मोत्तिकाय- 
आदि चारों द्रव्योंके क्रमसे विश्वेप शुण है ॥ ७॥ 


चेतन्यादिचतुभिस्तु युक्ताः घोडशसंख्यया । 
विशेषेण गुणास्तत्नाप्यात्मच: पुदुगलस्य षदू ॥८॥ 


भावार्थ:--चैतन्यआदि चारो गुणोंके साथ पूर्तोक्त द्वाइश गुण मिलके सोलद गुण 
होते हैं, उनमेसे आत्मा तथा पुदूगछके छः छः गुण होते हैं ॥८॥ 


व्याख्या । अरथतेषा द्वादशगुणाना चैतन्यादिचतुमियुतक्ताइचेतनत्वाचेतनत्वमुर्तत्वादिमिश्तु्मि सहिता! 
सन्‍्त पोडश गुणा मवन्ति । तेपु गुगेपु पुदगरनद्वव्यक््य वर्णगन्धरसस्पर्शमूर्तत्वाचे तवत्वानि पदू सन्ठति | 
आत्मद्रव्यस्य ज्ञानदशंनसुखवोर्यामूर्तत्ववेतनत्वानीति पट ग्रुगा भवन्ति । अथान्येषा द्रश्याणा समुदायेन हरय 
एवं गुणा भवन्ति, एको निजगुण , अचेननत्वम, अपूर्तत्वम,, इति विमृश्य घार्यम, ॥८॥॥ 


व्याख्याथें5--अब इन ठादश गुणोंके जब चेतनत्वआदि चारों गुर्णोका योग 
होता है, अर्थात ये पुर्वोक्त द्वादआ गुण जय चेतनत्व, अचेनतत्व, मूत्तेत्व, और अमूर्तेत्व 
इन चारो गुर्गांतद्धित द्वांजाने हें, तब सोॉलद विश्येप गुग हो जाते हैं. । उन सोलह गुणोमेसे 
घुद्गलद्रव्यके चणे, गन्ध., रस, स्पझा, मुर्तत्व ओर अचेवनत्व ये छद विशेषगुण दोते दें । 
और आत्म (जीव) द्रत्यके ज्ञान टञन, सुख- वीय, अमूतत्व तथा चेतवत्व ये षद्‌ विशेष 
शुण हैं | और अन्य द्ब्यरे समुददायसे तंन ही शुण दोते हैं । उनमेसे एक निजरयुण तथा 
अचेतनत्व और अमूतत्व ऐसे दो ये, इस प्रकार विचारके निम्चय करना चाहिये ॥4॥ 
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अन्येषाँ चेव द्रव्याणां त्रीणि त्रीणि प्रथक्‌ पृथक । 
स्वजात्या चेतनत्वाद्याश्वत्वारोधतुगता गुणा: ॥६॥। 
भावारथ+--अन्य द्र॒व्योंके प्रथकू प्थक्‌ तीन तीन गुण होते हैं । और निभ्र जातिकी 
अपेक्षासे चेतनत्वआदि चार गुण अन्गत है ॥९॥ 


व्याख्या । अन्येषा द्रव्याणा पृथक्‌ पृथक्‌ त्रय” २ ग्रुणा । यथा धर्मास्तिकायस्य गतिहेनुतागरुण, 
भचेतनत्वगुण:, अमूर्त्तत्वुण । एवं न्रयो5्धर्मास्तिकायस्य स्थितिहेतुत्वाचेतनत्वा मुर्त्तत्वादय/ । आाकाशास्ति- 
कायस्यावगाहहेतुताचेतन्वामूर्तत्वादय । कालस्य वर्त्तनाहेतुत्वाचेतनत्वामूर्तत्वादय ॥। इत्यादि ज्ञेयम । भय 
चेतनादाशभ्रात्वार सामान्यग्रुणा । चेतनत्वाचेतनत्वमूर्तत्वानि सामान्यग्रुणेष्वपि सन्ति विशेषग्ुणेषु च सन्ति ॥ 
तत्र कि कारण चेतनत्वाद्याश्वत्वार सामाम्यगुणा स्वजात्यपेक्षया अनुगतव्यचह्मारकर्त्तार सन्ति तस्मात्सा- 
मान्यगुणा: कथ्यन्ते ॥ध्ाा | 


व्याख्याथ:--अन्य अथीत्‌ पुदूगल तथा जीवसे भिन्न द्॒व्योंके एुथक्‌ २ तीन २ विशेष 
गुण हैं | जैसे धर्मोस्तिकायके गतिहेतुता, अचेतनत्व और अमृत्तेत्व ये तीन विशेषगुण हैं, 
ऐसे दी अधर्मास्तिकायके स्थितिहेतुता, अचेतनत्व॒ तथा अमूतंत्व ये तीन विशेषगुण हैं. । 
आकाशास्तिकायके अवगाहनत्व, अचेतनत्व, और अमूत्तत्व ये तीन विशेषगुण हैं । 
कालके वत्तैनाहेतुव, अचेतनत्व तथा अमूत्तत्व ये तीन विशेषगुण दै । इत्यादि जानना 
घाहिये । और चेतनत्वआदि अर्थात्र चेतनत्व, अचेतनत्व, मूत्तेत्व, और अमूतेत्व ये चार 
सामान्यशुण है | चेतनत्व, अचेतनत्व, मू्ेत्व तथा अमूत्तेत्व ये चार सामान्यगुणोमे भी 
हैं; और विशेषगुणोंमे भी हैं; इसमें क्या कारण है ९ ऐसा पूछो तो उत्तर यह है, कि चेत- 
नत्वआदि चार सामान्यगुण निज आश्रयीभूत जातिकी अपेक्षासे अनुगत व्यत्रद्ारके करनेवाले 
हैं, इसलिये ये सामान्यगुण कद्दे जाते है ॥०॥ 


एत एवं विशेषेण गुणा अपि जिनेश्धरेः । 
परजातेरपेक्षया ग्रहणेन परस्परस्‌ ॥१०॥ 
भावाथेः--और परजातिकी अपेक्षासे परस्पर अहण करनेसे इन्हीं चारों गुणोंको 
श्री जिनेश्वरॉने विशेषगुण भी कहा हे।॥ १०॥ 


व्यास्या । परजात्यपेक्षया चेतनत्वादयोचेतनत्वादिकेम्य' स्वाश्रयथ्यावृत्तिकरा: सन्ति ततो विशेषगुणाः 
परापरसामान्यवत्सामान्यविशेषयुणत्वमेघामिति भाव । एव एवं विशेषेणेति स्पष्टम ॥१०॥ 


व्यास्याथं:--चेतवनकी अपेक्षा अचेतन पर +े पक नेतनत्वआदि 


अचेतनत्वआदिकसे निज आश्रयमे व्य “के ॥ 
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भावाथें--जेसे द्वव्यलय सामान्य प्रथिवीत्वआदिकी अपेक्षासे पर है; और द्रव्य, गुण, 
तथा कमके ऊपर रहनेवाली सत्ता जातिको अपेक्षासे “ऊपर भी हे; ऐसे परापर सामान्यकी 
भाति चेतनत्वआदि गुणोंके सामान्यगुणवा तथा विश्ञेपगुणवा ये दोनों है । 'एत एव 
विशेषेण” इत्यादि पूर्वाद्धंका अर्थ तो स्पष्ट ही है, इसलिये व्याख्या नहीं की ॥ १०॥ 


विशेषेण ग्रुणाः सन्ति बहुस्वभावकाश्रयाः । 
अथेंन ते कर्थ गुण्याः स्थुलव्यवहृतिस्त्वियस्‌ ॥११॥ 


भावार्थ/--अनेक स्वभावयुक्त पदार्थोंमे रहनेवाले विशेषणुण अनन्त है | उन सबकी 
पदार्थके साथ कैसे गुणना हो सकती है; इसलिये पुद्ूगछके विशेषगुण हैं, इत्यादि जो पूरब 
फथन किया है, सो स्थुढू व्यवह्ारसे जानना चाहिये ॥ ११॥ 

व्याख्या । ज्ञानदर्शनसुखबीर्या एत आत्मनो विशेवषुणा, राशेरपपन्वतर्गा एने पुदुगलस्प 
विशेषगुणा., इत्येतदत्कथित तदिय स्थुलव्यवहृति स्थूलव्यवहार । यवश्वाशै मिद्धगुण।, एकर्त्रिशत्सिद्धगुणा , 
एकग्रुणकालकादय , पुदूगला अनन्ता, इन्यादिविचारणया विशेषगुणानामानन्तोलत्ति । सा च॑ छद्मत्वज्ञान- 
ग़ोचरा नास्ति | अतोष्थेंन ते कर्थ गुग्पास्तस्मादर्मास्तिकायादीता गतिम्थियत्रगाहनावर्त्तनाहेवुलोतयोग- 
प्रहणाख्या' षडेवास्तित्वादय । सामान्यगरुणास्तु विवक्षया अपरिमिता इत्येव न्याव्यम । पण्णा लक्षणवता 
छक्षणानि षडेवेति हि को न श्रदधाति | गाथा 'वाण च॑ दयण चेत्र चरित्त च तवो तहा । वीरिय उब' 
ओगोय एवं जीवस्म रूवखण । १। सहू घकार उज्जोया पा छायातहेव य। वण्णरसगवफासा पुरगछाणं 
तु लवखण ।२।' इत्यादि तु स्वभावविमावलक्षणयोरन्योस्येनान्त रीयकत्वप्रतिपादनायेत्यादि पण्डितैविचार- 


णीयम ॥ ११ ॥। 

व्याख्याथे:--ज्ञान, दर्शन, सुख वथा वीये ये आत्माके विशेषगशुण हैं, तथा स्पर्श, 
रस, गन्ध और वर्ण ये पुदूगलके विशेषगुण है, इस प्रकार जो कथन किया गया है, सो 
स्थूल व्यवद्ारसे है, ऐसा समझना चाहिये। क्योंकि-सिद्धोंके आठ गुण हैं, पुनः प्रकारान्त- 
रसे सिद्धोंके ३९ इकतीस गुण है, कालआदि एक गुणके धारक है, पुदूगछ अनन्त हैं; 
इसलिये उनके गुण भी अनन्त है, इत्यादि विचारके करनेसे विशेषगुणोंके अनन्तताकी 
उत्पत्ति दोती है, और वद छल्यस्थ ज्ञानके गोचर नहीं है । इस कारणसे पदार्थके साथ 
उन सब विशेपगुणोंकी गणना कैसे हो सकती है; अथौत्‌ अल्पज्ञानावस्थामें उन सब 
विशेषगुणोका जानना तथा उनकी गणना करना दोनों दी असंभव हैं इस कफारणसे 
धर्मौसितकायआदिके गति, स्थिति, अवगाहन, वत्तेनादेतुता, उपयोग तथा ग्रहणरूपं 
पद प्रकारके ही शुण समझने चाहिये । और अस्वित्वआदि सामान्यगुण तो विवक्षासे 
अपरिमित ( अपरिसाण ) हैं, यद्दी न्याय है, क्‍्योंकि-षट लक्षणवालोंके अर्थात्‌ द्रव्योंके 
लक्षण भी ६ ही हैं; इस विषयमे कौन नहीं श्रद्धान करेगा और “ज्ञान, दशन, चारित्र, 
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तप, बोये, तथा उपयोग ये घद जीवके लक्षण हैं. ।१। शब्द, अंधकार, जद्योत, प्रभा, 
छाया, वर्ण, रस, गंध, तथा सपश थे पुदूगलोंके छक्षण है ॥ २॥ इत्यादि जो कथन है; सो तो 
सख्भाव तथा विभाव छक्षणोंसे परस्परके भेदकों प्रतिपादन फरनेके लिये हे; ऐसा पंडितोंको 
विचार लेना चाहिये ॥ ११॥ 


स्वधावगुणतो भिन्ना धर्मंमात्रविवक्षया । 
स्वस्वरूपस्प सुख्यत्वं गृहोत्वा सपुदाहृताः ॥ १२ ॥ 


भसावाथे+--स्वभावगुणसे तथा घम्ममात्र विवक्षासे ये भिन्न हैं, परन्तु निज निज 
स्वरूपकी मुख्यताका ग्रहण करके ये शुण कहे गये है ॥ १२॥ 

व्याख्या । स्वभावगुणतों निजत्वव्यवहारेण धर्मम्रात्रविवक्षया अनुवृत्तिसबन्धेन चैंते भिन्ना, 
पृथछू २ सन्ति न को5पि कच्चिन्मिश्नीमवति । परन्तु स्वस्वरूपस्थ निजनिजरूपस्य मुख्यत्व प्राधान्य' 
गुहीत्वा अनुवृत्तिसबन्धमात्रमनुसृत्य समुदाहृता ये स्वभावा सन्ति ते एवं गुणीकृत्य दर्षिता ।॥ तत' 
इदमत्र बोध्यम -घमपिक्षया अच्ैते ग्रुणात्मका पदार्था. पृथकस्वभावगुणतों भिन्ना उक्तास्तत्त, निजकीयनिज- 
कीयरूपमुख्यता गृहीत्वेव स्वमावगुणीकृत्योपदिष्टा इत्ययें । तस्मादत्र गृुणविभाग कथयित्वा अग्रे प्रतिपा- 
मानपद्मे स्वमावविभावयों कथनमुदाहरिष्यतीति ध्येयम ॥ १२॥ 


व्याख्याथड--स्वभावगुणसे अर्थात्‌ निजत्व वा आत्मोयत्व व्यवहारसे और घर्म- 
सान्नकी विवक्षासे अर्थात्‌ अलुब्त्तिसंबन्धसे ये सब शुण प्रथक्‌ २ है, कोई किसीसे नहीं 
मिलता । परन्तु अपने अपने स्वरूपको मुख्यता( श्रधानता )को अहण करके अर्थात्‌ अनुबृत्ति 
संबन्धमात्रका अनुसरण करके जो स्वभाव हैं, वे ही भिन्न करके दर्शाये हैं, इसलिये 
यहापर ऐसा जानना चाहिये कि--धमंकी अपेक्षासे जो ये गुणरूप पदाथे प्रथक्‌ प्रथक्‌ 
स्वभावचाले गुणसे भिन्न भिन्न कहे गये है, वे निज निज रूपकी मुख्यताको भ्रहण करके 
ही उस प्रकारके स्वभावके गुण करके उपदेश किये गये है, यह तातये है । इसलिये 
यहांपर प्रथम गुणका विभाग कहकर, आगे कह्दे जानेवाले खछोकमे स्वभाव तथा विभावके 
फथनका उदाहरण दिया जायगा ऐसा समझना चाहिये ॥ १२॥ 


अस्तिस्वभाव ऐबो5न्र स्वरूपेणार्थरूपता । 
स्वभावपरभावाभ्यामस्तिनास्तित्वकोर्तनात्‌ ॥ १३ ॥ 
भावाथे+--यहापर पदा्थंके निजस्वरूपसे जो अथेरूपता है; वह अम्तिस्वभाव 
है | क्‍्योंकि--स्व (अपने)भावसे अस्तित्व और परभावसे नास्तित्वका कथन होता है ॥ १३१॥ 
व्याख्या । अन्नेति ग्रुणप्रस्तावनाया प्रथममस्तिस्वमावस्तु एप स्वरूपेण निजकीयरूपेणा - 
थेहपता. द्रव्ययाथात्म्य स्वद्रव्यस्वक्षेत्रस्वकालस्वभावश्च भावरुपतैव॑ ज्ञेया । कस्मात्स्वभावप- 


रभावामभ्यामस्तिनास्तित्वकीर्त्तनातु । यथा स्वभावेनास्तित्व॑ स्वभावोइरित. तथैव परमावेन 
तास्तित्वस्वमाघषोथ्प्यस्ति । ततोथ्व्रास्तिस्वमाव कारणी वर्त्तती कथ तदस्तिस्वभावों हि. तत्र 


२५ 


न्ड 
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निजरूपेण भावरुपतारित । यथा परस्वभावेन नास्तिस्वमावानुमवत तथा निजमावेन स्वभावानुभवनमपि 
जायते | मत उमरयत्न कार्यरूपोइस्तिस्वभाव इति॥ १३ ॥ 


व्याल्याथेंः- यहाँ अर्थात्‌ गुणके अस्ताव(पसंग)मे प्रथम अस्तिस्वभाव यह है, कि-- 
वस्तुमे रवरूपसे अर्थात्‌ अपने रूपसे जो अथंरूपता अर्थात्‌ द्वव्यकी यथार्थता है; वही 
स्वद्रव्य, स्वक्षेत्र, स्वकाछ, और स्वभावसे भावरूपता ह, ऐसा जानना चाहिये । क्योंकि- 
स्वभावसे अस्तित्व तथा परभावसे नास्तित्वका कथन है.। भावार्थ-जैसे अपने भावसे अस्तित्व 
स्वभाव है, ऐसे ही परके भावसे नास्तित्वस्वभाव भी वस्तुमे है । इसलिये यहां अस्तिस्वभाव 
कारणीभूत है । वह किस प्रकारसे है, कि-स्वभाव ही वहाँ निजरूपसे भावरूपता है । 
जैसे परके भावसे नास्तिस्वभावका अज्ञुभव होता है, वैसे दो निज्रभावसे स्वभावका भी 
अनुभवन द्वीता हे, इस हेतुसे अस्तित्व तथा नास्तित्त इन दोनोंमे कार्यरूप अस्थि 
स्वभाव है ॥ १३॥ 

न चेदित्यं॑ तदा शून्यं सर्वेभेव भवेद्िदस । 


परभावेन सत्तवे तु सर्वभेकसयं भवेत्‌ ॥ १४ ॥ 

भाषाथे।--यदि ऐसा न दो अथोत्‌ अपने भावसे अस्तित्व न माना जावे तो यह 
संपूर्ण जगत्‌ शून्य द्ोजाय, और परभावसे यदि सत्त्व अन्ञीकार करे तो सब एकमय अर्थात्त्‌ 
एकरूप ही दोजाय ॥ १४ ॥ 

व्याख्या । चेयदि अस्तिस्व॒सावों नाज्भीक्षियते परमावापेक्षया यथा नास्तित्व तथा स्वभावापैक्षयापि 
नास्तित्वावलम्बने सति स्व जगदिद प्रपचमानव्यतिकरमपि शुल्य भवेत्‌ । तस्मात्स्वद्रव्यापेज्षया अस्तिस्वमाव 
सर्वथैवाड्भीकरणीय । परमावेत परद्रव्यादपेक्षयापि नास्तित्वस्थमावोष्प्यवश्यमज्जीकत्त व्य इत्यथ । तथा 
थ॑ परमावेनापि सत्तामस्तिस्वभावमज्भीकुवंता सर्वस्वरूपेणास्तित्वे जायमानें च॑ जगदेकरूप भवेत्‌ । तत्त, 
सकलशास्त्रव्यवहारविरुद्धमस्ति । तस्मात्परापेक्षया नास्तिस्वमाव एवं समस्ति | अथ सत्ता चु स्वाभावेन 
यस्तुविषय शापयति, अत सत्तेति सत्यमस्ति । असत्ता तु स्वज्ञानेन परमुखनिरीक्षण कुरुते तत कल्पनया 

अगत्ते त्यसत्यमस्ति । इत्य बौद्धाना मत वर्त्तते ॥ १४॥ 

22 यानी न्‍यदि अत्तिस्वभावकों नहीं कहते हो तो जैसे परभावकी अपेक्षासे नास्तित् 
है, वैसे दी स्वभावकी अपेक्षासे नास्तित्वका ग्रहण होजानेसे यह सब जगत्‌ अथीत्‌ # अप 
व्यतिकर भी शून्य दोजायगा | इस कारणसे स्वकीय द्रव्य, क्षेत्रआादिको अपेक्षा से अ कर 
स्वभावको अवश्यमेव भानना चाहिये, और इसी श्रकार परभावसे अर्थात परद्र॒व्य इक 
अपेक्षासे नास्विस्वभाव भी अवश्य स्वीकृत करना चाहिये यह तात्पय है। ओर थे 
अथीत्‌ अन्यक्े द्रव्य क्षेत्रआदिको अपेक्षासे अस्विश्वभावको स्वोक्षार फरनेबरालोके सत 
सर्व स्वभावसे अस्वित्व सिद्ध द्ोजानेपर' संपूर्ण जगत्‌ एकरूप दी द्ोजायगा, और सर्वथा 
समस्त जगत॒का एकरूप हो जाना सव शार्खोंसे विरुद्ध है, इसलिये परको अपेक्षासे 
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नास्तिस्वभाव ही समीचीन हे। “अब सत्ता तो अपने अस्तिस्वभावसे वल्तुविषयत।कों ज्ञापित 
करती है; अर्थात्‌ वस्तुको जताती है; इसलिये सत्ता यह सत्य है, और असत्ता अपने 
असत्‌विषयक ज्ञानसे केवछ परके मुखकी ओर ताकती हे; इसछिये केवल कल्पनासे ज्ञानका 
विषय होनेसे अर्थात्‌ फल्पनामात्रसे ज्ञानमें भासनेसे असत्ा असत्य ( मिथ्या ) है” 
ऐसा बोद्धोंका मत हे ॥ १४॥ 

तदेव खण्डयन्नोह । 

अब इसी असत्ताकों मिथ्या फहनेवाले बौद्धोंके मतका खंडन फरते हुए कहते हैं । 

यत्सत्तावदसत्ता तु न स्फुरेद व्यज्क॑ बिना । 
तत्सन्‌ शरावगन्धोषपि बिना नोरं॑ं न संभवेत्‌ ॥ १५ ॥ 
भावा्थ:--जैसे सत्ता तत्क्षण सकुरायमान दह्ोती हे, वैसे जो असत्ता नही स्फुरायमान 

होती है; तो इसमे व्यंजकका नहीं मिलना फारण है, क्‍योंकि--शराबमें विद्यमान शराबका 
गंध भी जलके विना नहीं जाना जाता है ॥ १५॥ 

व्यास्या । यत्सत्तावतु तत्क्षणमेवासत्ता तु न स्फुरेतु, तत्त, व्यज्ञक विना व्यजकस्यामिलनवशत | 
परन्तु घून्यत्वेन, अथ च तुच्छत्येन नह्मयास्त । तत्र दृष्टाग्तमाह । तदिति उदाहरणसन््‌ विद्यमान 
शरावे वर्तमान: शरावगन्धो5पि नीर विता नीरस्पशेनमन्तरेण न समवेत्र न ज्ञायो । एवावता गरन्‍्वापेक्षा 
असत्या नास्ति किन्तु केधाचिद्वस्तुना गुणा. स्वमावेनानुभूयन्ते, केषाचिच्च॒प्रतिनियतव्यज्ञकव्यजघा एवं 
सन्तीत्येतदस्तुवैचित्यमस्ति । परन्तेकृप्येव कस्पविद्मेंस्थ न्यूतत्वकथने बहुध्यवहारविलुप्तिजाबते । उक्त 
ले श्रीम्ण्योविजपोपाष्यायैर्माषारहस्पप्रकरणे “ते हुति परावेक्खा वजयमुहदसिणोडवि णयतुच्छा । विद्वमिण 
वेचित सरावकप्पूरगघाण” ॥ १५ ॥। 

व्याख्याथ+--जो सत्ताकी भांति असत्ता उसी क्षण स्फुरित (प्रकट ) नहीं होती 
है सो व्यंजकके बिना अर्थात्‌ व्यंजकके न मिलनेसे तत्काछ स्फुरित नहीं होती । परन्तु 
असत्ता शून्य हे अथवा तुच्छ हे, इसवास्ते स्फुरित नही होती यह बात नहीं है। इस 
विषयमें दृष्टान्त कहते हैं । सूत्रमें तत्‌ शब्द जो दे सो उदाहरणका प्रदशन करता है इस 
लिये उदाहरण यह है कि शराब अथौत्‌ सरवा ( झत्तिकाका बना हुआ कोरा पात्र ) जो 
है उसमे विद्यमान जो उस शराबका गंध है वह भो जलके स्पश्विना नहीं जाना जाता । 
इससे तात्पय यह है कि शराबमें वियमान गंध असत्य नहीं है किन्तु सत्य ही है । 
परन्तु वह जो जल्सपञके विना नहीं जाना जाता है इसमें वस्तुकी विचित्रताहद्दी कारण 
है । कितनेद्दी पदार्थोके गुण स्वभावसेही अज्ुभूत होते हैं. और कितनेही पदार्थोंके गुण 
प्रतिनियत जो व्यंजक हैं. उनसेदो जाने जाते हैं. यद्द वस्तुस्व॒भावक्री विचित्रता है। परन्तु 
चस्तुमें ततक्षण बह धर्म स्फुरित न हो तो उसकी न्यूनता ( कमी ) कह देनेसे बहुतसे 
व्यवद्ारोंको छोप हो जाता है । ओर इस विषयमें श्रीयशात्रिजयजो उपाध्यायने «भावा- 
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रहस्यप्रकरण मे कद्दा भी है कि “नास्तिस्वभाव परकी अपेक्षा रखते हैं. और तुच्छनयके 
विपय है और व्यंजकका सुख देखा करते है । यह वस्तुका वैचित््य शराब तथा कपूरके 
गंधमे देखा हुआ है अर्थात्‌ जैसे शराब तथा कफपूरका गंध व्यंजक विना प्रकट नहीं होता 
वैसे नास्तिस्वभाव भी व्यंजककी अपेक्षा रखता है ॥ १५॥ 
यत्स्वस्वानेकपर्यायभिन्न द्रव्यं तदेव हि । 
नित्यानित्यस्वभावेन पर्यायपरिणामता ॥ १६ ४ 
भावाथे+--जो निज निज अनेक पर्योयोसे भिन्न अर्थात्‌ भेदक द्रव्य हे वही नित्य 
तथा अनित्य स्वभावसे पर्यायकी परिणामता है ॥ १६॥ 
व्याख्या । यत्स्वस्वानेकपर्यायनिजनिजक्रममाविभि, श्यामत्वरत्तत्वादिमित्तिन्न भेदक द्रव्य वर्त्तते 
परन्तु तदेव हि निश्चित द्वव्य तदेव यत्पूव॑मनुभूतमभविष्यदित्येतत्तत्वज्ञान यस्माजायते तप्नित्यस्वमावत्व 
कथ्यते “तद्भावाज्यय नित्यमिति” सुत्रम्‌ । प्रध्वसाप्रतियोगित्व नित्यत्वमित्यस्याप्यश्नैव पर्यवसाव केनचिद्रपेणैव 


तल्लक्षणव्यवस्थिति | अनित्यस्वभावपर्यायपरिणतियेंन प्राप्यते, येन च रूपेणोत्पादव्ययौ स्त , तेन रूपेणानित्य- 
स्वभावो5स्ति । ततो नित्यानित्यस्वभावेन पर्यायपरिणामता ज्ञेया ॥ १६ ॥ 


व्यास्याथे+--जो अपने अपने क्रमभावी श्यामत्व तथा रक्तत्व आदि पर्यायोसे भिन्न 
अर्थात्‌ भेदक द्रव्य हे परन्तु निश्चय करके चही द्रव्य है जो पहले अनुभवमे आया हुआ 
है और आगे अनुभवमे आवेगा, ऐसा तत्त्वज्ञान जिसके द्वारा होता है उसको नित्यस्व- 
भाव कहते हैं. । क्योकि “तद्भावाव्ययं नित्यम्‌” “जिसके स्वभावका नाश न हो वही 
नित्य हें” ऐसा सूत्र है । और 'जो ध्वंसाभावका अग्रतियोगी है वह नित्य है, इस लक्षणका 
भी यहा ही समावेश हे; क्‍योंकि चाहे जैसा छक्षण करो अविनाशीस्वरूपकी स्थितिमे 
तात्पर्य है । और अनित्य स्वभावहप पर्यौयोंका परिणाम जिसके द्वारा प्राप्त द्ोवा है तथा 
जिस रूपसे उत्पत्ति और नाश होता है उस रूपसे अनित्यस्वभाव है । इस कारणसे नित्य 
ओऔर अलनित्य स्वभावसे पर्यायोंका परिणाम जानना चाहिये ॥ १६ ॥ 
सद्ृस्तु नांशयन्‌ रूपान्तरेणाभाति यद्ह्विधा । 
सत्सामान्यविशेषाष्यां स्थूलार्थान्‍्तरनाशता ॥ १७ 0 
भावार्थः--विद्यमान चस्तुको रुपान्तरसे नष्ट करवा हुआ जो द्रव्य दो 
प्रकारका भासता है सो सत्‌ सामान्य और विशेषसे स्थूछ अथौन्‍्तरकी नाशता 
होती है ॥ १७॥ ह ॥ ु 
व्याख्या । संहस्तु विद्यर्तात वस्तु रूपान्तरेण पर्यायविशेषेण नाशयन्नवस्वास्तरमापादयत्र्‌ 
यदुदव्य द्विधा. ढिमेदमेतद्र,पेण नित्यमेतद्रपेशानित्प चेति वैचित्यमामाति । यथा व सत्सामास्य- 
विशेधाम्यां.. स्थुला्ाश्तरनाइतेति. विशेषत्य सासाल्यवूपत्वादनित्यत्व,. सथा घटनाशे5पि 
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भृदृद्रव्यानुवृत्तो: । तथा पुन॒ सामान्यस्यापिस्थृलार्थान्‍्तरघटादिनाशेउनित्यत्व, घटनाणे भृत्न घट इति 
प्रतीति: ॥१णा 


व्याख्याथ:--विद्यमानवस्तुको रूपान्तरसे अर्थात्‌ परयोयविशेषसे एक अवस्थासे 
दूसरी अवस्थामें प्राप्त करते हुए जो द्वव्य दो भेदयुक्त अर्थात्‌ इस रूपसे नित्य है और 
इस रूपसे अनित्य हे इस प्रफार विचित्रतासे भासता है, वहाँ सत्सामान्य तथा विशे- 
पसे स्थूछ अथन्तिरकी नाशता है. जेसे-विशेषके सामान्यरूपसे अनित्यता है । दृष्टान्त-जैसे 
घटके नाश होनेपर भी मृत्तिकारूपकी अलुवृत्ति अन्य पर्यौयोभे होती है. वेसे सामान्यके भी 
स्थूछ पदार्थातर घट आदिका नाश द्ोनेपर अनित्यता है । क्योंकि घटरूपसे जो झत्तिका हे 
वह घट नहीं है ऐसी प्रतीति होती है ॥१७॥। 


नित्यत्वं नास्ति चेत्तन्र कार्य नेवान्दयं विना । 
कार्यकालेध्प्यसन्‌ हेतुः परिणते विगोपयेत्‌ ॥१८७ 


भावार्थ+--यदि पदाथकी नित्यता नहीं मानोगे तो अन्चयके बिना कार्यकी उत्पत्तिही 
न होगी । और कायकालमें भी अविद्यमान हेतु परिणामको नहीं होने देगा ॥ १८ ॥ 


व्यास्या । चेद्यदि नित्यत्व नास्त्यथ चैकान्तक्षणिकमेव स्वलक्षणमस्ति । तत्र त्वस्वय बिना कार्ये 
नो निष्पयते। यत कारणक्षण कार्यक्षणोत्पत्तिकाले च निहेतुकनाशमचुभवन्नसन्नेवास्ति । तख कार्यक्षणपरिणतति 
कथ कुर्यातु, असत्कारणक्षण कार्यक्षण करोति तदा विनष्टकारणादथवानुत्पन्चकारणात्काय॑ निष्पन्न युज्यते, 
तदा तु कार्यकारणमावस्थ विडम्बना जायते । अवहित एवं य कारणक्षण कार्यक्षण च कुरुत एव 
यदोच्यते तदापि रूपालोकमनस्कारादिक्षणरपादीनाँ विषय उपादानालोकादिकविषये च निश्चितमिति व्यवस्था 
कथ घटते । यतोह्न्वय विना वाक्तिमात्रविषय उपादाननिमित्तविषयेष्पि कथयितुब्य॑वहारों न' स्थातु, 
तस्मादुपादानमित्यल्वयित्वेन मन्तव्यम । अथान्वयित्व च तदेव नित्यस्वमावत्व मन्तव्यमित्यर्थ ॥१८॥ 


व्याख्याथं:--यदि पदार्थकी नित्यता नहीं हे किन्तु सर्वथा क्षणिक रूपद्दी पदार्थका 
लक्षण है ऐसा मानते हो तो इस माननेमें कारणके अन्वय अर्थात्‌ किसी स्वभावकी 
अनुवृत्ति विना फाय नही सिद्ध हो सकता । क्योंकि फारणका क्षण कार्यक्षणके उत्पत्ति- 
कालमें भी हेतुरद्दित होकर नाशका अनुभव करता हुआ असत्रूप दी है ओर वह असत्त्‌ 
कारणक्षण कार्यक्षणका परिणाम कैसे फरेगा ? क्‍योंकि जब असत्‌ फारणक्षण ही फारये- 
क्षणकी उत्पत्तिको फरेगा तब विनष्ट कारणसे काय उत्पन्न होता है अथवा अनुलन्न 
(नहीं पैदा हुए) कारणसे फार्य उत्पन्न होता है ऐसा कथन करना ठींके दोता है । और नष्ट 
हुए तथा अनुलन्न कारणसे कायय सिद्ध होता है ऐसा कथन करोगे तो कार्यकारणभावका 
सानना यद्द विडम्बनाही हे । पावायें-नष्ट तथा अर्जुत्पन्न कारण कार्यकों केसे कर 
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सकता है ? अपि तु नहीं कर सकता | अब यदि यह कद्ो कि अवहित जो कारणक्षण है 
वही कार्यक्षणकों भी करता दे तब भी रूपका देखना तथा मनका व्यापार करना इत्यादि- 
के क्षणसह्ित रूपादिके विषयमे तथा उपादानक्रारण जो आलछोकादि हैं उनके विषय्मे 
कारणक्षण निश्चित है यह व्यवस्था केसे घटित द्वो सकती है ? क्योंकि, अन्वयके विना 
शक्तिमानत्नके विषयमे और उपादान निमित्तके विषयमें भी कथन करनेवालेका व्यवद्दार 
नहीं हो सकता । क्योंकि, वह उपादानता तो क्षणिक होनेसे उसी क्षणमे नष्ट द्वोगयी फिर 
छार्यद्शामे ( घटरूप अवस्थामे ) उपादान कारण ( मत्तिका ) दे यह व्यवदार कैसे 
हो सकता है ? । इसलिये उपादान कारणकी कार्यद्शामे अलुबृत्ति रहती है यह वार्ता 
अवश्य भन्तव्य है । जो अन्वयपना हे वही नित्य स्वभावत्व हे ऐसा मानना चाहिये यह 
अर्थ है ॥ १८॥ ; 

सर्वेथा नित्यता नास्ति न स्थादर्थक्रिया तदा । 

दलस्य कार्यरूपत्वाजुत्पन्नत्व॑ं यिषीदति ॥१६॥ 


भावा्थ:--और सर्वथा कारणरूपकी नित्यता भी नहीं है क्योंकि स्वेधा नित्यता 
भाननेमे अर्थक्रिया न होगी, क्योंकि कारणके सर्वथा नित्यपनेमे कायरूपसे उत्पत्ति नहीं 
घटित होती हे ॥ १५ ॥ 

व्याख्या । यदि सर्वेया नित्यस्वमावो मन्तव्य अथाप्यनित्यता अनित्यतास्वमाव. सर्वधां 
नास्त्येवमड्भीकारेअ्यक्रिया न स्यादर्थक्रिया न घटते । यतो दरूस्य कारणस्य कार्यखूपत्वानुत्पन्नत्व विषीदति, 
कारणस्य कार्यरूपता परिणति कथचिदुतन्नत्वमेवागतम,, सर्वेथा अनुत्पन्नत्व तु विषीदति विधटित भवतीति । 
अपर च यद्यव कथ्यते कारण तु नित्यमेव तद्धूत्ति का्य॑ त्वनित्यमेव । तदा कार्यकारणयोरभेदसबन्धः कया 
युक्‍त्या घटते । भेदसवन्धाज़ीकारे तत्सवन्धान्तरादिगवेषणवा अनवस्या मवेत्‌ । तत कथचिदनित्थस्वमावीरपि 
माननीय, । इति भावार्थ ॥ १९ ॥ 

व्याल्याथः--यदि स्वथा (एकान्तरूपसे) नित्य स्वभावही माना जाय और अनित्य 
स्वभाव सर्वथा नहीं है ऐसा माना जाय तो अथंक्रिया नहीं हो सकती | कारण कि 
क्ारणके फार्यरूप अलुत्नन्ञता बिघटतो है अर्थात्‌ कारणकी जो कारयरूपमें परिणति द्दे 
उससे कर्थचित्‌ उत्पन्नता दो आई और अलुलन्नता वो सर्वथधा संगत नहीं होती 
है। और यदि ऐसा कद्दते हो कि कारण तो नित्यद्दी है और उसमे रहनेवाला 
कार्य अनित्य दी है तब कार्य और कारणका जो अभेदसंबन्ध माना गया हे 
चह किस युक्तिसे सिद्ध द्वोगा ? क्योंकि नित्यता तथा अनित्यताका अभेदसंबन्ध 
नेहीं हो सकता। तथा यदि काये). और कारणका भेदसंबन्ध मानो 'तो वह 
'संबन्ध किस संबन्धसे रहता है ! जो संबन्ध उसमे रहता है बह किस संबन्धसे हे ! 


द्रब्यातुयोगतर्कणा [ १९० 


इत्यादि संबन्धोंफे खोज फरनेसे अनवस्था दोष हो जायगा । इसलिये कर्थंचित्‌ अनित्य 
रवभाव भी अवश्य माननेके योग्य है | इस प्रकार इलोकका तातपये है ॥१०॥ 


स्वभावेकाश्रयत्वे त्वेकस्वधावविलासता । 
अनेकार्थप्रवाहेणानेकस्वभावसंभवः ॥२०॥। 


भावाथे; - स्वभावोका एकाश्रयथ स्वीकार करनेपर एक स्वभावकी विछासता 
है तथा अनेक स्वभावयुक्त पदाथके प्रवाहसे अनेक स्वभावका भी संभव है | २० ॥ 
व्यास्या । स्वभावैकाश्रये. स्वभावों हि सहभावी धम्मस्तस्याधारत्वे स्वभावैकाश्रयत्वे त्वेक- 
स्वमावों यथा रूपरसगश्धस्पर्शानामाघारों घटादिरेक कथ्यते । नानाधर्माधारत्व एकस्वभावता नानाक्षणा-- 
नुगमनत्वे नित्यस्वभावता इत्यय विशेषों ज्ञेय/ । भृदादिद्वव्यस्थ स्थासकोशकुसूछादिका अनेके द्रव्यप्रवाहाः 
सप्ति तेनानेकस्वभावध्रकाणे पर्यायत्वेनादिष्ट द्रव्य क्रियते, तदा आकाल्ादिद्रव्येष्यपि घटाकाशादिभेदेनतत्स्व- 
भावदुलंभता नात्ति । एक्मनेकार्थप्रवाहेणानेकस्वभावसभव इति ॥२०॥ 
व्याख्याथ+--स्वभावका अर्थ हे द्रव्यके साथ होनेवाला धर्म, उसके आधारको एक 
माननेसे एक स्वभाव होगा । जैसे-रूप, रस, गंध तथा स्पशका आधार (आश्रय) घट 
आदि पदाथ एक कहा जाता छे । ओर नानाप्रकारके धर्मोका आधार द्दोनेपर एकस्वभावता 
अर्थात्‌ नानाक्षणमे वही म्रत्तिकारूप द्वव्यका जो अनुगमन ( अनुचृत्ति ) है वह नित्यरव- 
भावता है, यह विशेष जानना चाहिये । और झत्तिका आदि द्र॒व्यके पिड, कोश, कुसूल 
आदि अनेक द्रव्यप्रवाह होते रहते है इससे अनेकस्वभावयुक्त भी पर्याय रूपसे द्रव्य होता 
है । और जब ऐसा हुआ तब आकाश आदि द्ुव्योमें भी घट आकाश, मठ आकाश, 
आदि भेदोंसे नानास्वश्वावता ( अनेक स्वभावपना ) दुलभ नहीं है । इस प्रकारसे नाना- 
प्रकारके स्वभावयुक्त द्रव्यका प्रवाह होनेसे द्ृव्य नानास्वभावका धारक हे, यह भी पक 
संभव है ॥ २०॥ 
विनेकत्व॑ विशेषो न सामान्याभावतो लमेतु । 
अनेकत्वं बिना सत्ता विशेषाभावतों नहि ॥२१॥ 


भावा्थ+--एक स्वभावके अभावमें सामान्‍्यके बिना विशेषकी प्राप्ति नही होती 
ओर अनेक स्वभावके विना विशेषका अभाव होने से सत्ता ( सामान्य ) की आ्राप्ति नहीं 
होती है ॥ २१॥ 


व्याख्या । एकत्व बिता एकस्वमाव बिना सामान्यामविन विदेषों ने प्राप्पते । तथा जनेकत्व 
विना अनेकस्वमावमम्तरेण सत्ता अपि न घढते । तत एकानेकेति स्वमावद्यमद्भीकर्त्तू, योग्यम, । तथैव 
विशेषामावतों नहीति, विशेषपन्तरा सामान्य न, सामान्यमन्तरा विशेषों नेति | एक पिता अनेकृता व, 
छनक विनता नैकत्व्िति ॥ २१ ॥ 
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व्यास्याथ:--एकम्वभावफे बिना सामान्यका अभाव हो जावेगा और सामान्यके 
अभावसे विशेषको प्राप्ति नहीं द्ोती, ऐसेही अनेक स्वभावके बिना सर्वेवर्श्िनी सत्ता 
भी नहीं घटित होती। इसलिये एक तथा अनेक ये दोनों स्वभाव वस्तुके अंगीकार 
करने चाहिये । ऐसेह्टी विशेषफे बिना सामान्यरूप नहीं। अथात्‌ विशेपके बिना सामान्य 
ओर सामान्यके विना विश्ञेप नहीं £ । एकफ्रे विना अनेकता नहीं ऐ और अनेकके विना 
एकत्व नहीं है ॥२१॥ 
संज्ञासद्धूथादिभेदेन भेदस्वभावता दयो: । 
अभेववृत्तिलक्ष्ण यत्तदेवाभिदभावनम्‌ ॥२२॥ 
भावाथे।--संज्ना तथा संस्था आदिके भेदसे गुण गुणी आहदिके भेद स्वभाव हैं। 
और अभेदवृत्ति जो लक्षण है बह्दी अभेद-भावना ४ ॥ २२॥ 
व्यास्या । द्योरिति ग्रुणग्रुणितों पर्यायपर्यायिणों क्रार्फकारकिनों' सशासत्यादिभेदेश झृत्वा 
भेदस्वमावता ज्ञातव्या । यदभेदवृत्तिसक्षणं भेदरहिनवृत्ते संक्षणवत्व तदेवाभेदत्वमाबो3मेरमावत गेयम ॥रशा। 
व्याख्या्थ:--सूत्रम “दुयो:”” यद्ध जो पद्र हैं इससे शुण शुणी, पर्याय पर्यायी, तथा 
कारक और कारकी (जिसमें कारकफ़ा व्यवद्वार होता है उसे फारकी कहते हैं) इन दो दो फे 
संज्ञा, संस्या आदढिके द्वारा भेद स्वभावपना जानना चाहिये | और भेव्यृत्तिसे रहित जो 
लक्षण है उस लक्षणमह्दितकों ही अभेवस्वभाव जानना चाहिये ॥२२॥ 
भेद॑ विनेकतामीषां ततो व्यवहृतिक्षयः । 
अनभेदात्कथ बोधो ह्यनाधारवतोह योः ॥२३॥ 
भावार्थ --भेदस्वभावके बिना इन सब द्रव्य, गुण तथा पर्यायोंकी एकता हो 
जायगी, ओर सबकी एकता होनेसे व्यवहारका अभाव होगा तथा अभेदके बिना आधार- 
शून्य दोनो गुणपर्यायोंका बोध भी कैसे दोगा ॥२१॥ 
व्यास्या । भेद विना भेदस्वमाव विना आमोपा सर्वद्रव्यगुणपर्यायाणामेकता ऐक्य स्पातु । तेल 
कृत्वा इद द्रव्यमु, अय ग्रुण,, अय पर्याय , इति व्यवद्वारस्य विरोधों जायते । अन्यथामिदस्वमावों यदि ने 


कथ्यते तदा अनाधारवतौनिराधारयोद् योवोध कथ भवेत्‌ । आधाराधेययोरभेद विना द्वितीय सबत्धों न 
चटते । अन्न प्रवचनसारगाया “पविमत्तपदेसत्त पुपत्तमिदि सासण हि वीरस्स । अणत्तमत्तमावों ण तद्भव 
भवदि कधमेग ! १ ।” ॥ २३ ॥ 

व्याख्याथ;--सेद स्वभावके विना इन सब द्रव्य, शुण तथा पर्योयोंकी एकता होजा- 
यगी और सबकी एकता द्ोोनेसे यह द्वव्य है, यह गुण है, तथा यद्द पर्याय है इत्यादि 
व्यवहारका विगोेछ होता है. ओर यदि अभेद स्वभाव नहीं कद्दते हैं तो आधाररद्दित 
दोनोका बोध भी कैसे होवे क्योकि आधार तथा आधेयके अभेद विना दूसरा संबन्ध 
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घटित नहीं होता है | इस विषयमे प्रवचनसारकी गाथा भी है। उसका भाष यह हे कि 
प्रविमक्तप्रदेशता है वही प्रथक्त्व है ऐसा श्रीवीरभगवानका उपदेश है ओर जो अन्यत्व 
है वह अतद्भाव हे अथोत्‌ उसका स्वभाव नहीं है। क्‍योंकि वह उसमें नहीं होता इसलिये 
दोनों एक नहीं है अथीत्‌ गुण गुणी रूपतासे एकता नहीं हे ॥ २३ ॥ 
अवस्थितात्मरूपस्पाविर्भावाद्भव्यमिष्पते । 
सदाश्रयन्परं भावमभवज्लितरः स्वतः ॥ २४ ॥ 
भावारथ+--अवस्थित द्वव्यभावके अविभौवसे भव्यस्वभाव है तथा सदा परभावका 
आश्रय करता है वह स्वभावसे इतर ( भिन्न ) अर्थात्‌ अभव्य स्वभाव हे ॥ २४॥ 
व्याख्या । अवस्थितात्ममावस्यानेक़कायंकारणदाक्तिक यदवस्यितद्रव्य तस्थावस्थितद्रवस्याविर्भा- 
घात्कमिक विद्येपान्ताविर्भावादभिव्यद्भाय भव्य भव्यस्वमावसिष्यते । अथ सदा त्रिकाल पर भाव 
परद्रव्यानुगतित्व श्रयन्परस्वभावेन परिणमन्य स्पात्तत्स्वत स्वमावत इतरोडमव्यस्वमाव इति कथ्यत्ते ।१०। 
'अण्णोण्ण पविसता दिता भोगासअण्णभण्णस्स । मेलताविय णिच्च सगसमरभाव ण विजह॒ति । १।! इति 
भावस्वभावार्थों ज्ेव ॥ २४ ॥। 
व्याख्याथ:--अनेक कार्यकारणकी शक्तियुक्त जो अवस्थित द्रव्य है उस अवस्थित 
( विद्यमान ) द्वव्यके क्रसे जो आविभोाव उससे जानने योग्य भव्यर्वभाव माना गया 


है ।९॥ और सदा (त्रिकालमे) जो परस्वभावसे परिणमन करता है वह सत्र ( अपने ) भावसे 
भिन्न अथीत््‌ अभव्य स्वभाव कद्दा जाता है । १०। और परस्पर एक दूसरेके प्रदेशमें प्रवेश 
करते हुए तथा परस्पर अवकाशको देते हुए एवं नित्य सिछते हुए सी द्रव्य अपने अपने 
भावको नहीं छोड़ते है | यह भावस्वभावका अर्थ जानना चोहिये ॥ २४ ॥ 


शुन्यत्व॑ कुटकार्येण भव्यभाव॑ बिना भंवेतु । 
अधभ्नव्यत्वं बिना हव्यान्तरता द्रव्ययोगतः ॥ २५॥ 


हे भावाथेः--भव्यस्वभावके विना असत्यकायके साथ योग होनेसे शुन्‍्यवत्ता होती 
है । ओर अभव्य स्वभावके बिना द्रव्यके संयोगसे अन्य द्रव्यकी उत्पत्ति होती है ॥ २५ ॥ 
व्याख्या । भव्यमाव विना भश्यस्वमावमन्तरेण कूटकार्येणापत्यकार्येण थोगे शुन्यत्व घुन्यवत्त्व 
भवेत्‌ । किन्तु परमावे भवेन्नहि स्वमावे च॑ भवेत्तदा भव्यत्व स्यादेति । अथ पुनरभव्यत्व विना 
अमव्यस्वभावानड्भी कारे द्रव्ययोगत. द्रव्यस्यथ संयोगादुद्रव्याश्तरता द्रव्यान्यत्व जायते । यस्माद्धमविर्मादीना 
जीवपुद्गलयोरेकावगाहनावगाढकारणेन कार्यसकरो5मव्यस्वभावेनेच न भवेदिति । तत्तदुद्रव्याणा तत्तत्कार्य- 
हेतुताकल्पनमप्यभव्पत्वस्वमावगर्भितमेवास्ते । आत्मादे स्ववृत्त्यनन्तकार्यजननशबंत्या भव्य , तत्तत्सहकारिसप्त- 
वधानेन तत्तत्कार्योपधायकताद्तक्तिश्न तथा भव्यतेति | तथा भव्यतयैवानतिप्रसज्भ इति तु हरिभद्राचायं* ॥२४॥ 
व्याख्याथ:--भव्यस्‍्वभावके बिना असत्यकार्यका योग होनेसे शृन्यवानपना होवे । 


तातपपथ यद्द कि परभावमें नहीं होवे और स्वभावमें हो तब भव्य भाव होता है। और अभव्य 
शरद 
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स्वभावके न अंगीकार फरनेपर द्रव्यके संयोगसे अन्यद्रव्यता द्योती दे। इससे धर्म अधर्म 
आदि द्वव्योंके तथा जीव ओर पुदूगलके एक प्रदेशमे अवगाहना रूप अवगाढ़ कारणसे 
जो कार्यसंकरता नहीं होती है सो अभव्यरवभावसेहदी नहीं होती है । और उन उन द्वव्योके 
उन उन दृब्योंके कार्योका देतुरूपसे जो कल्पन हे बहू भी इस अभव्यस्थभावमे ही गर्मित 
है । तात्पय यह कि आत्मा आदि द्र॒व्योंके अपनेमे रहनेवाले अनन्त कार्योंको उत्पन्न करनेकी 
जो शक्ति है उस शक्तिसे तो भव्यमाव है और उन उन सहकारी कारणोंके सन्निधानसे उन 
उन कार्योंकी उत्पादक जो शक्ति है चह अभव्य भाव है | और ऐसा भाननेसे भव्यमावके 
साथ अतिव्याप्ति नहीं होती दे | यह हरिभद्राचार्यजी कहते हैं ॥२५॥ 

पारिणासिकस्व्ावः परमभाव आहितः । 

विनेन मुख्यता द्वव्ये प्रसिद्धया दीयते कथम्‌ ॥ २६ ॥ 


भावारथ--पारिणामिकस्वभाव जो है उसको परमभाव कहते हैं। इस परमभावके 
चिना द्रव्यमे प्रधानता प्रसिद्धरूपसे कैसे दी जावे? ॥ २३ ॥ 

व्याख्या । स्वलक्षणीभूतपारिणामिकमावप्रधानतया परममाव आहित । यया ज्ञानस्वरूप आत्मा । 
परिणामे भव, पारिणामिक, स चातौ स्वभावश्च पारिणामिकस्वमाव । पर प्रकृष्ट ज्ञानादि परम तच 
भाव परमभाव इत्यनेनात्मा ध्वन्यते | यंदि हि परमभाव स्वभावों न कथ्यते तदा द्रव्यविषये प्रसिद्धतया 
प्रसिद्धरूप कथ दीयते। अनन्तघर्मात्मकवस्तुन एकपमपुरस्कारेणाराप्यते यत्तदेव परमताया रक्षण जैयमिति ! 
एते एकादश स्वभावा सर्वपा द्वव्याणा घारणीया. ) एन परमभाव विना द्रब्ये द्रव्यविषयें मुख्यता प्राधान्य 


प्रसिद्धधा प्रसिदर्पेण कथ दीयत इत्येवमिति ॥ २६ ॥ 

व्याख्याथ:--अपने निजलक्षणभूत पारिणामिकर भावकी अधानतासे परम भाव कहा 
शया है । जेसे-आत्मा ज्ञानस्वरूप है | परिणाममे जो द्वो उसे पारिणामिक फद्दते हैं | पारि- 
णामिक ऐसा जो स्वभाव वह पारिणामिक स्वभाव हे! उत्कृष्ट जो ज्ञान आदि सो 
परम हैं | परम जो भाव बह परम भाव है और इससे आत्मा ध्वनित होता है |११ 
यदि परम भावको स्वभाव नहीं कह तो द्वव्यमे प्रसिद्धरव कैसे दिया जावे ? क्योंकि, 
आअनन्तधसवाले द्रव्यको जो एक धर्मको भुख्य फरके उससे कहा जावे वही परम भावका 
खक्षण है, ऐसा जानना चाहिये । ये पूर्तनोक्त एकादश ( ग्यारह ) स्वभाव छहों द्रब्योंके 
विपयमे ही धारण करने चाहिये | इस अतिम परमभावके विना द्रव्यके विषयमे प्रधानता 
असिद्ध रूपसे कैसे योजित कर सकते द्वो ! । इस रीतिसे अस्तित्त जादि सब भावोंकी 
आवश्यकता दर्शायी गईं है ॥ २७ ॥ 

इत्थं॑ च सामान्यतथा स्वभावा, 
एकादशामी कथिताः श्र्‌ तोक्ताः । 
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अप्तीोक्तिमभ्यस्य निरस्य जाडथ- 
भहेत्कमाभोजम्रता भवन्तु ॥ २७ ॥॥ 


भावा्+--इस प्रकार ये शाजोक्त सामान्यरूपसे द्वव्योंके एकादश स्वभाव कहे गये 
है । भव्यजीवॉको उचित है कि वे इनका पू्णरूपसे अभ्यास करके ओर अपनी अज्ञानताकों 
दूर करके श्रीजिनदेवोके चरणकमछोंकी सेवामें तत्पर होव॑ ॥ २७॥ 

व्यास्या । इत्थ च॒ पूर्वोक्तप्रकारेण सामान्यतया सामान्यस्वभावप्तव॑द्रव्याधारतया स्वभावाः 
द्र्याणा प्रकृतयः अमी प्रत्यक्षप्रमाणविषयीकृता कथिताः कण्ठतो$यंतश्रोक्ता, श्र्‌त्तोक्ता, श्रूत्ते शास्त्र उक्ताः 
प्रतिपादितास्तान्स्वभावान्मम्यक्‌ स्ववुद्धथा अम्यस्य अभ्यासीकृत्यः जाय मौर्य निरस्य दूरीक्षत्याहँत्कमा- 
म्मोजरता अहुंता तौर्थक्रता क्रमा: पादास्त एवाम्मोजानि कमलाति तत्र रक्ता आसक्ता: सादरा भवस्तु । 
श्र्‌ तबोधस्यैतन्माहात्म्य श्रीजिनमजनसादरत्वमेवेति ध्येयम्‌ । अत्र श्लुषेण भोजेति सन्दर्भकत्त्‌ नाॉमसडू त- 
इचेति । अथाल्यग्रन्याधिकार । अस्तित्वम_ १ वस्तुत्वम २ द्रव्यत्वम ३ प्रमेयत्वम ४ अगुरुलघुत्वम्‌ू ५ 
प्रदेशत्वम्‌ ६ चेतनत्वम, ७ अचेतनत्वम_ ८ मूर्चत्वम_ &६ अमूर्त्तत्वम १० द्रव्याणा दश सामान्यगरुणा, ॥ 
प्रत्येकमष्टावष्टी । सर्वेपा दशसामान्यग्रुणाना मध्ये घट सामास्यग्रुणा, चत्वार सामान्यविद्ेषगुणा , ज्ञान- 
दर्शनसुखवीर्याण, स्परशेरसगन्धवर्णा , गतिहेतुत्वम, स्थितिहेतुत्वम, अवगाहनाहेतुत्वम, वर्तनाहेतुत्वम, 
चेतनत्वम, अचेतनत्वम, मूर्त्तत्वम, अमूर्सत्वम, द्रव्याणा षोडश विश्लेषयुणा, प्रत्येक जीवपुद्गरूयों , 
इतरेषा प्रत्येक त्रयो गुणा , अन्तस्थाश्वत्वारों ग्रुणा स्वजात्यपेक्षया सामरान्यग्रुणा', विजात्यपेक्षया त एवं 
विशेषग्रुणा, । इति गुणाधिकार: ॥ २७ ॥ 


इति द्रव्यानुयोगतर्कणाया कृतिभोजसागरविनिर्भमितायामेकादशोडष्याय, ॥ ११ ॥ 


व्याख्याथेंअ--भव्य जीव इस पूर्वोक्त प्रकारसे सामान्य स्वभाव संपूण द्रव्योंके आधारसे 
प्रत्यक्ष प्रमाणके विषयमें छाये हुए शास्रमें कहे हुए द्वव्योंके एकादश १९ भेद जो क॑ंठसे' 
तथा अथेसे कद्दे है, उन स्वभावषोंको पूर्ण रीतिसे अभ्यासगोचर करके तथा उनके 
अभ्यासह्वारा भूलंताकों दूर फरके श्रीतीर्थथरोंके चरणरूपी फमलछोमें विनयसहित 
आसक्त ( तत्पर ) दोवे। क्‍योंकि शास्ज्ञानका यही माहात्म्य है कि श्रीजिनेन्द्रको 
सेवामे आदर करे, यह समझना चाहिये । यहां कलषसे भोज यह प्रन्थकारके नामका 
संकेत है । अब अन्य भ्न्थका अधिकार करते हैं । अस्तित्व १ वस्तुत्व २ द्रब्यस्थ ३ 
प्रमेयसत्र ४ अगुरुख्धुत्त ५ प्रदेशस्व ६ चेतनत्व ७ अचेतनत्व ८ मूत्तत्व ९ तथा 
अमूत्तेत्व १० ये दश द्वव्योंके सामान्य गुण हैं | सामान्य गुण प्रत्येक द्वव्यमें आठ आठ 
रहते हैं | इन सब सामान्य गुणोंमें छह तो सामान्य गुण हैं. और अन्तके चार सामान्य 
शुण भी दै और विशेष शुण भी हैं। ज्ञान १ दशन २ सुख ३ वीर ४ स्पर्श ५ रस 
६ गंध ७ वर्ण ८ गतिद्वेतुता ५ स्थितिद्देतुता १० अबगाइनहैतुता ११ बत्तनाहेतुता 
१२ चेतनत्व १३ अचेतनत्व ९४ सूत्तेत्व १५ अमुत्तेत्व १६ ये द्रव्योंके सोलद विज्ेष 
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गुण हैं । इन सोलह विशेष गुणोंमें जीवके छः छः गुण हैं, पुदूगलके भी छ छः गुण हैं, 
ओर अन्य धर्मादि चारों द्वव्योंमे अत्येकके तीन तीन शुण हैं। अंतके चेतनत्व- आदि चार 
शुण अपनी जातिकी अपेक्षासे सामान्य गुण हैं. ओर परनजातिक्री अपेक्षासे विशेष गुण हैं । 
इस प्रकार गुणोंका अधिकार है ॥२७॥ ' 


इति श्रीआाचायोपाधिघारक--प० ठाकुरप्रसाद प्रणीत--माषाटीकासमलकृताया 
द्रव्यानुयो गतर्कणाव्यास्यायामेकादशो5ष्याय ॥ ११ ॥ 


अथ स्वभावाध्याय व्याचिस्यासुराह । 


अब इस द्वादश ( बारदवें ) अध्यायमें स्वभावॉका निरूपण करनेकी इच्छासे यह 
होफ फद्दते हैं । 


चेतन्यं चेतना ख्याता त्वचेतन्यमचेतना । 
चेतनत्वं॑ विना जन्तोः कर्मामावों भवेदआ्र्‌ व्‌ ॥ १॥ 


भावाथ+--चैतन्य चेतनाका नाम है और अचैतन्य अचेतनाका नाम है। इस 
चैतन्य नामक गुणके विना जीवके निश्चय करके कर्मोंका अभाव दो जावे ॥ १ ॥ 

व्याख्या । चिती सथाने चेतति चेतयते वा चेतनल्तस्थ भावश्चेतन्य चेतनाव्यवह्ारस्चेतनस्वमाव" 
१ तहिपरीतमचेतत्यमचेतनस्वमाव २ चेतनत्व विना जन्तोर्जीवस्थ कर्मामावों भवेदिति राग परूप कारण 
चेतना ज्ञानावरणादिकर्मणोइई्माव । यत्त॒ “्नेहाम्पक्तशरीरस्य रेणुनाश्ििष्यते! यथा गरात्रम, | रागद प- 
विलज्नस्य कर्मबत्घो सवत्येवम, । १ (” एवं यदि जीवस्य सर्वथा अवेतनस्वमाव कर्मामाव एवति ॥ १ ॥ 

व्याख्यार्थ---'चिती” धातुका संज्ञान अर्थात्‌ जानना अरथ है। जो स्वयं चेते वा 
दूसरोंको चितावै उसको चेतन कद्दते हैं। उस चेननका जो भाव (धर्म ) हे उसको 
चैतन्य कहते हैं । और चेतनाका जो व्यवद्वार है सोद्दी चेतनस्वभाव है।१। तथा 
चेतनस्वभावसे जो विपरीत है वह अचैतन्य वा अचेतन स्वभाव है । २। इनमें चेतन 
स्वभावके वितला अ्थोत्‌ चेतनस्वभाव स्‌ साननेपर जीवके कर्मोका अभाव होगा 
क्योंकि कर्मबन्धमं जो राग तथा होेषरूप कारण है वह चेतना अर्थात्‌ ज्ञानावरणादि 
कर्मॉका अभाव है अथीव्‌ चेवनासे ही कर्मोझा बन्ध होता है। क्योकि जैसे तेल 
आदिसे छिप्त शरीरवाले जीवका शरीर धूलछसे लिप्त हो जाता है, ऐसेहदी राग तथा 
हेषसे आद्रीभूत (गीले हुए) जीबके दी कर्मोंा वन्‍्धन होता दे। इस कथनके अल॒- 
सार यदि जीवके चेतन स्वभात्र न मानकर, स्ोधा अवेवन स्वभावद्वी मने तो कर्मोका 
अभावही होगा ॥ १॥ 


द्रव्यानुयोगतकंणा [ २०५ 


अचेतन्यं विना जीवे चैतन्य केवल यदि । 
ध्यानध्येयेहशिष्याणां का गतिर्जायते तदा ॥२५॥ 


भावाथ;--यदि अचेतन स्वभावसे रहित फेवल चेतन स्वभावद्दी जीवमें मानो तो 
ध्यान, ध्येय (जिसका ध्यान किया जाता है उसे ध्येय कहते है), गुरु और शिष्य इनकी 
कया गति होगी १ ॥ २॥ 

व्याख्या । अचैतन्य वर्जयित्वा केवल चैतन्य जीवे कथ्यते तदा अचेतनकर्मंद्रव्योपश्लेषजनितचेतना- 
विकाराहते धुद्धसिद्धताहइय भवेदिति निम्चयः । तदा ध्यानध्येयगुरुशिष्याणा का गतिने कापि गति । ध्यान 
कि ध्यायते, ध्येयश्व को भवति, को ग्रुर, शिष्यो४पि क इति ध्यवस्थाभज्भ स्यात्‌, सर्वेशास्तरव्यवहारश्रास्यथा 
स्यात्‌ । शुद्धस्पाविद्याया वृत््यापि क उपकारों भव॒ति । तस्मादलवणा यवाग्ररितिवदचेतन आत्मा इंदमपि 
कथंचित्कथ न धर्मो जायते ॥ २॥ 

व्याख्याथ:--यदि अचेतन स्वभावकों छोड़कर, केवछ चेतन स्वभावद्दी जीवसमें 
कहा जावे तो अचेतन जो कमद्रव्य हे उसके संबन्धसे उत्पन्न जो चेतनामें विकार हे 
उसका अभाव हो जानेसे सब जीवॉमे शद्ध जो सिद्ध जीव है उनकी समानता हो जाय 
“ अर्थात्‌ अचेंतन फकर्मोके अभावसे सब जीव सिद्धसमान हो जावे ऐसा निश्चय है । ओर 
सब जीवोंके सिद्धता होनेपर ध्यान, ध्येय, गुरु और शिष्य इनकी क्या गति ( व्यवस्था ) 
हो अपितु कुछ भी गति नहीं अर्थात्‌ ध्यान किसको ध्यावे ? ध्यान करने योग्य कौन 
हो, गुरु फोन रहे और शिष्य भी कौन रहे ? अर्थात्‌ कोई न रहे । क्योंकि, सब जीव समान 
हो गये इसलिये ध्यान, ध्येय, गुरु और शिष्यकी व्यवस्थाका नाश हो जाय और समस्त 
शासत्रोंसि जो ध्यान आदिका व्यवह्यार होता है वह शाज्ञीय व्यवहार भी सिथ्या हो जाय । 
शुद्ध दृव्यके अविद्याकी बत्ति माननेसे भी क्‍या उपकार होता है ? इसलिये छबणरहित 
यवागू (छपसी) के सदृश अचेतन आत्मा है यह भी धर्म कथंचित्‌ केसे नहीं होता है ? 
अथौोत्‌ होता ही हे ॥२॥ 

मृति दधाति सुर्त्तत्वममूर्तत्व॑ं विपयंयात्‌ । 
जीवस्य यदि सूर्त्तत्वं न तदा संसुतिक्षयः ॥ ३॥॥ 


भावाथ--मूर्तिको धारण करता है इसलिये मूक्तेत्व गुण, है और जो सूत्तिको नहीं 
धारण करे बह अमूत्तेत्व गुण हे । यदि जीवके मूत्तेत्व गुण न मानो तो संसारका क्षय 
(नाश) हो जावे ॥ ३॥ 

व्याख्या । मूत्ति। रूपरमगन्धस्पर्शाइिसन्रिविशता तस्या धरणस्वमावों मूर्तत्व मूर्त्तत्वमाव ॥ 


तस्मायद्विरीत तदमूर्तस्वभमूर्तस्वमाव । यदि जीवस्य कथचिन्पूर्तवास्त्रपावों ने सवेत्तरा शरीरादियबर्वं 
विना गत्यन्तरसक्रमों न भवति, ग्रत्यन्तरसक्रम बिता सप्तारस्थामावों भवेदिति भाव ॥ ३ ॥ 
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व्यास्याथं:--रूप, रस, गंध, स्पश आदिका जो एक स्थानमे सन्निवेश (स्थिति वा 

रचना ) है बह मूर्ति हे, उस मूर्तिको धारण करनेका जो स्वभाव है वह भूत्त स्वभाव है । 
ओऔर मूत्तसे जो विपरीत ( विरुद्ध ) अर्थात्‌ मूर्तिको न धारण करनेका जो स्वभाव है 
वह अमूत्ते स्वभाव है | यदि जीवके कर्थंचित्‌ मूत्त स्रभाव न हो तो संसारका अभाव 
हो जायगा । क्योंकि जीवके शरीर आदिके संवन्ध विना एक गतिसे दूसरी गतिमें गमन 
नहीं होता । और शरीर आदि मूत्त हैं। मूत्तता अभाव जोवमे माननेसे शरीर आदिके 
संबन्धका अभाव माना गया ओर शरीरादि संवन्धके अभात्रभें अन्य गति में गमनका 
अभाव हुआ और जब अन्य गतिमें गमनका अभाव हुआ तो संसारका अभाव हुआ | 
अर्थात्‌ जीवके एक गतिसे दूसरी गतिमे जो जाना है वही खंसार है, अतः गत्यन्तरका 
अभाव हुआ तो संसारका नाश हुआ ही ॥श॥ 

अमुर्ततत्वं बिना मोक्ष: सर्वेया घटते न हि। 

एकप्रदेशता चेहाखण्डबन्धनिवासता ॥४॥ 


भावार्थ---यदि आत्माके सर्वथा मूत्ते स्वभावद्दी माना जावे तो आत्माको मोक्ष 
कदापि नहीं हो सकता । ओर अखन्‍्डव॑न्धनिवासताको एकप्रदेशस्वभाव कहते है ॥४॥ 


व्याख्या । अथ यदि लोकहृष्टव्यवहारेण मूर्त्तस्वमाव एव आत्मा बड्धीक्रियते तदां मूर्तत्व 
हेतुसह॒ल्न॑ रप्यमूर्त्तत्व न॒भवेत्‌ । एवं सति मोक्षों न धटामाटीकते । तस्मास्मूर्तत्वसंवलितत्य जीवस्याप्पयन्तर- 
ज्भतया अमूर्त्तस्वमाव एवं मन्तव्य इति । अथैकप्रदेशस्वमाव एकप्रदेशता सा चेहैऊत्वपरिणतिरखण्डाका रब- 
स्थस्य सन्निवेशस्तस्यथनिवासता माजनत्व ज्ञातव्यम, । निष्कर्षस्त्वयम-अखण्डतया आइतीनाँ सन्तिवेश 
परिणमनव्यवहारस्तस्य माजनमाघाराधेयत्वमेकप्रदेशतोच्यत इति ॥ड॥ 


व्याख्याथं:--अब छोकके रृष्ट ( देखे हुए ) व्यवद्ारसे यदि आत्मा सबंथा मूर्तो 
स्वभावदी है ऐसा मानते दो तव तो मूत्ते स्वभावक्े हजारों हेतुओ ( युक्तियों ) से भी 
अमृत्तता नहीं दवोगी और जब आत्मा कभी अमूत्ते न होगा तो मूत्ते स्वभावके अभावके 
बिना जीवके मोक्ष कदापि घटित नहीं हो सकता क्योंकि मूर्त्त शरीर आदिका संबन्ध 
जब नित्य बना हुआ है तब मोक्ष कैसे दो सकता है ? इसलिये मूत्त स्वभावसे मिले 
हुए जीवके अंतरंगपनेसे अमूत्ते स्वभाव भी मानना चाहिये। और ८६ प्रदेश स्वभाव जो 
है वद्दी एक प्रदेशता है । उस एकत्व परिणतिको यहां अखंडाकार बन्धके सन्निवेशका 
भाजन जानना चादिये । वात्पय यद्ध कि अखड रूपसे जो आकारोंका सनिवेश अर्थात्‌ 
परिणमन व्यवद्दार है उसका जो भाजन अर्थात्‌ आधाराघधेयपना है उसको एकप्रदेशता 


कहते हैं ॥४॥ 
भिन्नप्रदेशता सेवानेकप्रदेशता हि या । 


न चेदेकप्रदेशत्वं भेदोषपि बहुधा भवेत्‌ ॥५॥ 
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भावा4/:--और जो अनेकप्रदेशता है उसीका नाम भिन्नपदेशता हे । अब यदि 
एकप्रदेशता न मानो तो भेद भी अनेक प्रकारका हो जायगा ॥ ५॥ 

व्यास्या । भिन्नप्रदेशता सैवानेकप्रदेदशस्वभावता । भिन्नप्रदेशयोगेन तथा भिन्नप्रदेशकल्पनया अनेक- 
प्रदेशव्यवहारका रणयोग्यत्वमुच्यते । यद्ये कप्रदेशस्वमावों न॒स्यात्तदा असख्यातप्रदेशादियोगेन बहुवचनवृत्त्ये-* 
कस्य धर्मास्तिकायस्येक इति व्यवहारासम्भव. स्यातू, बहुधा बहवो घर्मास्तिकाया इत्यादिव्यवहारापत्ति. 
स्यादिति ॥पा 


व्याख्यार्थ:--जो भिन्न भ्रदेशता है वही अनेकमप्रदेशस्वभावता है । तापये यह कि 

भिन्न प्रदेशके योगसे तथा भिन्न प्रदेशकी कल्पनासे अनेक ग्रदेशके व्यवह्ारकारण- 
योग्यता कही जाती हे । अब यदि एक भ्रदेश स्वभाव न द्वो तो असंख्यात प्रदेश आदिके 
योगसे बहुवचनकी प्रवृत्ति होनेसे एक जो धर्मास्तिकाय द्रव्य माना गया है उसके 
एक इस व्यवद्दारकी असंभवता हो जायगी और धर्भास्तिकाथ बहुत है इत्यादि व्यवह्ारकी 
आपत्ति होगी | भावाथें--असंख्यात प्रदेशोंके धारक धर्मौस्तिकायको जो एक द्रव्य माना हे 
बह एकप्रदेशत्वके न साननेसे एक न रहेगा ॥०॥ 

निष्कस्पत्वं सकम्पत्व॑ विनानेकप्रदेशताम । 

कर्थ च घटते5णुनां सद्भुति। सर्वदेशजा ॥६॥। 


भावाथ+--तथा अनेक प्रदेश स्वभावके विना निष्कंपत्व और सकंपत्व व्यवहार 
नहीं हो सकता और आकाशादि द्रव्यके अणुओंका स्बेज तथा देशज संयोग भी किस 
प्रकार घट सकता है ॥६॥ 

व्याख्या । अनेकप्रदेशश्वमावों द्रव्यस्थ यदि न कथ्यते तदा घटादववयविनों देदात' सकस्पा देशतों 
निष्कम्पा हृश्यन्ते ते च कथ समवन्ति | अथावयवकम्पेध्प्यवयवी निष्कम्प इति कथ्यते तदा चलतीति 
प्रयोगासमव एवं भवेत्‌ । देशवृत्तिकम्पस्य यथा परम्परासबन्धो<स्ति तदद्दे शवृत्तिकम्पामावस्यापि परम्परा 
सबन्धो5स्ति । तस्माई शतश्रछृता देदशतोइ्चछता चेत्यस्खलितव्यवहारेणानेकप्रदेशस्वभावों मन्तव्यः | तथा 
घानेकप्रदेशस्वमावो नाद्धीक्रियते तदा आकाश्यादिद्वव्यस्थाणुसद्भति परमाणुसयोग कथ घटते । सर्वेजो 
दिेशज इति ॥६॥ 


व्याख्याथ+--अब यदि द्वव्यका अनेक प्रदेश स्वभाव नहीं कहते हो तो घट 
आदि अवयवी किसी देशमें कपन ( संचलछन ) सहित हैं. और किसी देशमे कंपनरहित 
हैं. ऐसे देख पड़ते हैँ सो वे कंपसे सहित तथा रहित कैसे हो सकते हैं। क्योंकि यदि 
एकही प्रदेश हे तो चह या तो सकम्प हो होगा या निष्कंप ही होगा । अब कदाचित्‌ 
यह फहो कि एक भ्रदेशस्वभाव अवयवबक्के कंर्सहित होनेपर भी अवयवबी निष्क॑ंप है 
इसलिये सकंपर तथा निष्का दोनों व्यवहार हो सकते हैं. तो अवयवी ( घट आदि ) 
चलता है यह जो प्रयोग हे सो होद्दी नहीं सकेगा । क्योंकि, जैसे एकदेश अवयवबृत्ति 
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ऊंपनका तुम॒ परम्परासंबन्ध मानकर, उससे अवयवीको सकंप कहते हो उसी प्रकार 
एकदेशबृत्ति जो निष्कंप है उसके परपरासंबंबसे अवयवीमे निष्क॑प भी कह्ोगे । इसलिये 
एकदेशसे अवयची चलता हे ओर एक प्रदेशसे अवयवी नहीं चलता यह जो अखंडित 
व्यवहार है इससे द्रव्यका अनेक प्रदेश स्वभाव है. ऐसा मानना योग्य दे । और यदि 
द्रत्यका इसी प्रकार अनेक प्रदेश स्वभाव अंगीकार नहीं करते हो तो आकाश आदि 
द्रव्यका सर्वज तथा देशज परमाणु संयोग कैसे बन सकता है ? | अब देशज तथा सर्वज 
संयोग क्या हे १ इसको अग्रिम इलोकसे स्पष्ट करते है ॥६॥ 
देशसकलभेदाभ्यां द्विधा हष्टा जगत्स्थितिः । 
प्रत्येक दृषणं तन्न ब्रुते वृत्तिश्न संमतेः ॥७॥ 

भावाथः-देश तथा सव्वेके भेदसे जगतकी स्थिति दो प्रकारकी देखी गई हे । 
इनमेसे एक किसी पक्षके माननेसे संमति ग्रंथकी बृत्ति दूपण देती हे ॥ ७ ॥ 

व्याख्या । एका वृत्तिदेश्यतरोडस्ति यया कुण्डलेनेस्द्रस्थ, द्वितीया सर्वेतोडस्‍्ति यथा समानवस्त्रद्दयस्प, 
तत्र प्रत्येक दृषण समतिवृत्ती कथितम, । यत॒ परमाणोराकाशादेश्व देशवृत्तिमज्जीकुवेतामाकाशादिकानां 
प्रदेशानज्भीकारेप्प्यागच्छति । अथ च॒ सर्वेतोबृत्तिमद्धीकुर्व॑ता परमाणुराकाश्षादिश्रमाणत्वं छमते । उमयामावे 
तु परमाणोखवृत्तित्व भवेत्‌ । यावद्धिशेषाभावस्य सामान्यामावनियतत्वादित्यादि ॥ ७ ॥ 

व्याख्यार्थ:--एक वृत्ति तो देशसे ( एक देशसे संबंध रखनेवाछी ) है. जेसे कुण्ड- 
लके साथ इन्द्रकी और दूसरी सर्च देशसे दै जैसे समान आकारवाले दो वल्धोंके। उनमें 
प्रत्येक पक्षमे समति ग्रंथकी बृत्तिमे दूषण कहा गया है! क्‍योंकि परमाणु और आकाश 
आदिके एकदेशबूचि स्वीकार करनेवाले जो संयोग है वह यदि आकाश आदिके प्रदेश 
न माने जावे'तो भी हो सकता है। और सर्च देशसे बतति स्वीकार करनेवालॉके मतसे 
परमाणु आकाश आदिकी प्रमाणताको प्राप्त द्ोता है अर्थात्‌ जितना बढ़ा आकाश दे 
उतनादी बडा परमाणु भी होगा। और एकदेश तथा स्वदेश दोनों दी इत्तियोंको न 
माने तो परमाणुकी अनृत्ति ही होगी | एकदेश व स्वदेश कोई दूत्ति न रहनेसे सामान्यसे 
बूत्तिका अभाव हो जायगा । क्‍योंकि समस्त विशेषभाव सामान्यके अभावके समनियत है 
इत्यादि ॥ ७ ॥ 

स्वभावादन्यथाभावो विभावो5पि महह॒चथा । 
नानादेशादिकर्मोपाधियेतो घटते कथस्‌ ॥८॥ 

भावा४--स्वभावसे अन्यथा भावरूप विभाव भी भहाव्यथारूप है। क्‍योंकि इस 
विभाव स्वभावके बिना जीवके नाना देशकाल आदिसे उत्पन्न क्॒र्मोपाधि कैसे घटित ही 
सकती है. ? अर्थात्‌ नहीं घटित दो सकती ॥ <॥ 


द्रव्यानुयोगत्कणा [ २०५ 


व्यास्या । स्वभावाद योहुयथाभाव स॒ विभावस्वभाव कथ्यते । इति तु महद्बयधारूप छगति ॥ 
एतच्च विभावस्वभावस्याज़ीकरण विना जीवस्य नानादेगादिकर्मोग्राधि! कथ घटते । नानादेशाद्रवतिय तदेश- 
काछादिविपाकिकर्मोपाधिर्जीवस्यालूग्ना युज्यते । तत उपाधिसबन्धयोग्यानादिविभावस्वभाव इति ॥ ८॥ 


व्याख्याथ:--निजस्वभावसे जो द्रव्यका अन्यथाभाव है उसको विभावस्वभाव 

कहते हैं । सो यह तो महाव्याधिरूप छगता है। ओर इस विभावस्वभावक्े अंगीकार 
न करनेसे जीवके नानादेशादि कर्मोपाधि कैसे बन सकती हू ? तात्पय यह कि विभाव 
स्वभावके स्वीकार विना अनियत देश और कार आदिके संबन्धसे विपाकौभूत ( फछ 
देनेमें अभिमुख ) जो कम हैं. उन कर्मोरूप जो उपाधि है वह जोबके साथ नहीं छूग 
सकती । इस कारंणसे उपाधिसंयोगके योग्य अनादि विभाव-स्वक्षाव भी सानना 
योग्य है ॥ ८॥ 

शुद्धों भावः केवलसन्यशभ्रोपाधिकः स्मृतः । 

शुद्ध बिना न सुक्तिश्व विनाइ्शुद्ध न लेपता ॥ ६ ॥ 


भावाथे+--केवल निजस्वरूप मात्रसे जो स्थिति हे बह शुद्धमाव है और उपाधिसे 
उत्पन्न हुआ अशुद्ध भाव दे । शुद्ध भावके विना मुक्ति नहीं होती और अशुद्ध भावके विना 
जीवके कर्मोका बन्धन नहीं होता हे ॥ ९॥ 

व्यास्या । केवलत्व शुद्धों भाव, उपाधिभावरहितास्तुमावपरिणतत्व॑ शुद्धस्वभावत्वम, । 
अन्योड्शुद्धभव औपाधिक , उपाधिजनितबरहिमवितरिणमनयोग्यता ह्यगुदृस्वमावता । यदि शुद्धभावाड़ी- 
कारत्व न क़्रियते तदा मुक्तिनं घटते, पुनश्चाशुद्धभावाद्धीकारत्व न क्रियते तदा कममलेपो न घटते । 


अतएव शुद्धस्वभावस्य कदाप्यशुद्धता न स्थादशुद्धस्वमावस्थापि पश्चाच्छुद्धता न' स्पात्‌ । एकमेकान्तादिमत 
निरस्योभ यस्वभावाज्ीकरणे न किसमपि दृषण भवेतु ॥ ९॥ 


व्याख्याथ$--केवलपना जो हे. वह शुद्धभाव है अर्थात्‌ उपाधिभावसे रहित 
केवल द्रव्यके अन्तगंत भावका जो परिणाम है वह शुद्ध स्वभाव है | और इससे अन्य 
अशुद्ध भाव है| वह उपाधिसे उत्पन्न होता है । अथौत्त्‌ जपाधिसे उत्पन्न जो बाह्ममाव है 
उस बाह्य भावके परिणमनरूप जो योग्यता दे चही अशुद्ध स्वभाव हे । अब यदि शुद्ध 
भावका स्वीकार न करे तो सुक्ति नहीं हो सकती है और यदि अशुद्ध स्वभावकों नहीं 
मानें तो जीवके कर्मोंका संबन्ध नहीं बनता है । इसी कारणसे शुद्ध स्वभावके तो कभो 
अशुद्धता नहीं होती है और अशुद्ध स्वभावके कभी शुद्धता नहीं होती। इस प्रकार 
एकान्तवाद आदिका खंडन करके शुद्ध ओर अशुद्ध इन दोनों स्वभावोंके माननेमे फोई 
दूषण नहीं है ॥९॥ 

२७ 
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एकत्र निश्चितो भाव! परत्न चोपचर्यते । 
उपचरितभावः स॒ विनेन नो परज्ञता ॥ १० ॥ 
भावाथें:-एक स्थानमे निश्चित जो भाव है वह दूसरे स्थानमें उपचारमे 
लाया जाता है। इसीको उपचरित भाव कहते हैं। इसके विना परका ज्ञान नहीं हो 
सकता ॥ १०॥ 
व्याख्या । एकत्र निश्चितों भाव नियमितेकस्थानस्य सावस्य परस्थानोपचरणेन्रोपचरतिस्वमावता 
जायते । स उपचरितस्वभावों यदा नाज्जीक्षियते तदा स्वपरव्यवसायिज्ञानवानात्मा किमरु कथ्यते । ततो 


शानस्य स्वविषयत्व त्वनुपचरितमेयास्तरे । अथ परविषयत्व तु परापेक्षया प्रतीयमानत्व, तथा परमिरूपित- 
सबन्धत्वेनोपचरितमरित । इत्यमुपचरितस्वभावता द्विप्रकारात्ति ॥ १० ॥ 


व्याख्याथेंअ--जों भाव एक स्थानसे निमश्चित है अर्थात्‌ जिस स्वभावकी सत्ता एक 
पदार्थमे नियमसे है उस स्वभावका जब अन्य स्थानमे उपचार ( आरोप ) करते हैं तब 
टसको उपचरित--स्वभावता हो जाती है। उस उपचरित स्वभावकों यदि नहीं स्वीकार 
करे तो आत्मा अपने और परके( दोनोंके ) विषयमे व्यवसायात्मक ज्ञानका धारक हे यह 
केसे कहा जावे ? इस कारणसे यह सिद्ध हुआ कि ज्ञानके स्वविषयत्व अथौत्‌ अपना जो 
ज्ञान है बह तो अजुपचरित ( उपचाररद्दित ) ही है और परकी अपेक्षासे जो जानता है 
वह परनिरूपित संबन्धसे उपचरित है । और इस प्रकार जो उपचरित स्वभाव है वह दो 
प्रकारका है | यही आगेके शछोकमे कहते है ॥ १० ॥ 

कर्मेजः सहजश्चेतो मृत्तचितनभावयो: । 
जन्तोराद्यों द्वितीयोषपि सिद्धस्थ विमल्ात्मनः ॥ ११ ४ 

भावार्थ:--एक कर्मजनित उपचरितभाव द्वै और दूसरा सहज उपचरितभाव है। 
ये दोनों मूर्त तथा अचेतन भावमे होते हैं. । और प्रथम भेद तो संसारी जीवके होता है 
और दूसरा निर्मे आत्माके धारक सिद्ध जीबोंके होता है ॥ ११॥ 

व्याख्या । कर्मज एक सहजो हितीय एतो हो भेदो मूर्त्ताचेतनमावयों स्त.। तत्र पुदुगलसबद्धल्य 
आणिनो मूर्त्तत्वमस्ति । अथ चाचेतनत्वमप्यस्ति तत्तु, यजीवस्य कथ्यते श्रथम तत्र तु ग्रोवहीक इति 
न्यायानुसरणेनोपचरितो5स्ति कर्मजनितत्वांतु । तस्मादत्र यत्कर्मजनितोपचरितस्वमावत्व तजन्तोद्वितीयी5पि 
सहजोपचरितस्वभावो5पि सिद्धस्य निर्मेडस्य । परक्ञत्व तु ॒तत्र किमपि कर्मोग्राधघिजमस्ति ततन्न स्थातु । 
तदुक्तमाचारसूत्रे “अकम्मस्स ववह्दारो ण विजद कम्मुणा उवाहि जायत्तिति” एवमेते दक्ष स्वमावा 
नियतद्रथ्यवृत्तय. सनन्‍्तीति ॥ ११ ॥ 

व्याख्याथ;:--प्रथम उपचरित स्वभाव क्मसे उत्पन्न होता है और द्वितीय उपच- 
रितिभाव सहज (स्वाभाविक ) है। ये दोनों उपचरित भावके भेद मूत्ते और अचेतनके 
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विषयमे होते हैं। उनमें पुद्गलसे संबद्ध प्राणीके मूत्तेत्व है और अचेतनत्व भी है और 
इसीलिये प्रथम उपचरित भाव जीवके है। ओर यह कर्मजनित होनेसे। “गौबौहीकः” 
“यह बोझा ढोनेवाला गौ (पशु) है” इस नन्‍्यायके अलुसार उपचरित हे । इसलिये यहां, 
जो कर्मजनित उपचरित स्वभावता है सो जीवके कही गई है । और दूसरा जो सह- 
जोपचरित स्वभाव है. वह निर्मल ( कमरद्ित ) सिद्ध जीवके है । सिद्धोमें परक्ा जो 
जानना है वह किसी कर्मकी उपाधिसे है ऐसा जो कहो तो वह ठीक नहीं हे । क्‍योंकि 
आचाराज्न सूत्रमें कहा है कि, “कमेरहित जीवके व्यवहार नहीं रहता है, क्‍योंकि उपाधि 
जो है सो कमंसे होती दे” । इस प्रकार ये दअ १० स्वभाव पूर्वोक्त चेतनत्व आदि 
नियत द्रव्यवृत्ति है ॥ ११॥ 
असी दश विशेषेण स्वभावाश्चेकविशतिः । 
सर्वे. पुद्गलजीवानां पश्चदशाप्यनेहसः ॥ १२॥ 
भावार्थ+--ये दशा स्वभाव ओर पूर्वकथित सत्तादि एकादश ये सब मिलके २१ 
भाव पुदूगल और जीवके है ओर कालके पन्द्रह १५ स्वभाव है ॥ ९१२॥ 
व्याख्या । अमी दश स्वमावा पूर्वोक्ता एकादश स्वमावा उमये मभिछिता ए+विशति परुया 
जायन्ते । तन्न पुदुगलाना जीवाना च॒ प्रत्येक्मेकविशति स्वमावा भवन्ति । तथा अनेहस कालद्रव्यस्य 


पश्चदद्द भावा मवन्ति । मूलतः एकविशतिमावा सन्ति । तेम्यः पट निष्कास्यन्ते तदा पचदक्ष 
अवशिष्यन्ते । तानेवाग्रेतनप्य न व्याकरोति ॥ १२ ॥ 
व्याख्यार्थ:--वेतनत्व आदि ये दश स्वभाव तथा सत्ता आदि पूर्वकंथित एकादश 
स्वभाव, दोनो मिलके इधीस २१ द्वोते है । इनमे पुदूगलके इक्कोस भाव है. और जीवके 
भी एकर्विशति २१ भांव ही है। और काहके पन्‍्द्रह स्वभाव हैं । आरंभसे जो इक्कीस 
भाव हैं उनमेसे छ भाव जब निकाले जाते हैं तो पन्‍द्रह बाकी बचते हैं । अब आगेके 
श्छोकमें उन्हींका निरूपण करते दें ॥ १२॥ 
प्रदेशानेकता चित्ता सुर्तता च विभावता ॥ 
शुद्धताएशुद्धता चेति षड्‌ होनाः कालगोचराः ॥ १३ ॥ 
भावार्थ:--बहुप्रदेशत्व, चेतनत्व, मृत्तेत्व, विभावत्व, शुद्धत्व और अशुद्धत्व इन छह 
स्वभावोसे रहित शेष पन्‍्द्रह स्वभाव कालछके है ॥ १३॥ 
ष्याख्या । बहुप्रदेशस्वभाव ३ चित्तेति चेतनस्वमाव २ मूर्ततेति मूर्त्तत्वमावः ३ विभावता 
विभावस्वमाव ४ शुद्धता शुद्धस्वमाव ५ भशुद्धता अशुद्धस्वमाव ६ एते षडेकविश्वतिभ्यों निष्कास्यन्ते 
तंदा पतच्चदश सर्वे कालस्वमभावा ॥ १३ ॥ 
व्याख्या्थ:--बहुप्रदेशस्वभाव, चेतनस्व॒भाव, मुर्त्तस्वभाव, विभावस्वभाव, शुद्धस्वभाव 
और अशुद्ध स्वभाव ये छद भाव जब इक्कीसमेसे निकालते हैं तो पन्‍्द्रद रहते है, ये सब 
पन्द्रह स्वभाव कालके दे ॥ १३॥ 
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आदिसेन समायुक्ता धर्मादीनां तु षोडश । 
स्वभावाः संभवन्त्येव पुर्वोक्तानां प्रसंगतः ॥ १४ ॥ 
भावाथः--निकाले हुए छह स्वभावोसे प्रथम जो बहुप्रदेशस्वभाव है उस 


सह्दित धर्म, अधर्म और आकाश द्रव्यके सोलह सोलह स्वभाव होते हैं; क्‍योंकि ऐसा पहले 
कद आये हैं ॥ १४॥ 


व्यास्या । आदिमेन बहुप्रदेदशस्वमावेन समायुक्ता अन्यपच्वर्जितास्तदा षोडश स्वभावा 
घमरधिर्माकाधास्तिकायाना भवन्ति । यत “एकर्विज्ञति भावा स्युर्जीविपुदूगलयोमंता । धर्मादीना षोडदा 
स्थु काले पचञ्दद स्मृता ” इत्यादि ॥ १४ ॥ 
व्याख्यार्थ --ज्ब भाव निकाले हुए छह भावोंमेंसे श्रथम बहुप्रदेशस्वभावसे सद्दित 
ओर, शेष पाँच भावोंसे रहित हुए तो सब सोलह स्वभाव हुए | ये सोलह सोलह स्वभाव 
धर्मा स्तिकायके, अधर्मास्तिकायके और आकाश्ञास्तिकायके होते हैं | क्योंकि “जीव और 
घुदूगल २१ भाव हैं, धर्म, अधस, आकाश द्ब्यके सोलह सोलह भाव हैं; फालमे पन्द्रह 
भाव माने गये हैं । ऐसा पूर्वपाठ हे ॥ १४ ॥ 
एवं प्रसाणस्थ नयस्य बोधादिमान्स्वभावान्परिभाव्य चित्ते । 
आप्क्त सास्भ्ोजप्रसत्तिलव्धमानन्दरूपं परम अयन्तास्‌ ॥ १४५ ॥ 


भावाथ+--है भव्यजोवो ! इस प्रकार प्रमाण तथा नयके ज्ञानसे इन स्वभावोको 
चित्तमे विचारके श्रीजिनेन्द्रके चरणकमलोंके प्रसादसे प्राप्त जो आनन्दरूप ज्ञान दे उसका 
आश्रय करो ॥ ९५ ॥ 

व्यास्या । अनया दिशा प्रमाणस्य स्वपरव्यवस्तायिज्ञानस्य, सयस्य प्रमाणेन निर्णताय्थस्थैकाश- 
प्रतिपादकवचन सयस्तस्थ, बोधादनुमवादिमानु स्वमावान्‌ वित्ते मतसि परिभाव्य पर्यालोच्यांत्तस्य श्रीजिनस्य 
क्रमोौ पादौ तावेबाम्मोज कमल तस्प प्रसत्त्या प्रसादिन लव्पघ आ्राध्धाननस्दहूप स्वालुमवझूप परम ज्ञान 
श्रयण्तां सेवस्तामिति । भोजेति सन्दर्मकर्त्त,नॉमापि ॥ १५ ॥ 

इति द्रग्यानुयोगतर्कंणाव्याल्याया कृतिश्रीमोजप्ागरनिभिताया 
दहादशोष्घ्यायः ॥ १२ ॥। 

व्याख्याथ+--भो भव्यजनों !' इस प्रकार अपने तथा परक्के व्यवसायात्मक श्ञानरूप 
प्रमाणके और प्रमाणसे निश्चित अर्थक्रे एक्न अंशके प्रतियादकक वचवरूप नयके अलुभवसे 
इस स्वसावोंको मनमें विचार कर, श्रोजिनेन्द्के चरणहर कमछके श्रसादसे प्राप्त जो 
अपने अनुभवरूप ज्ञान है उसका सेवन करो । यहा “पोज” यह की पसे अंथकारका 
नाम भी हे ॥ १०॥ 

इति श्रीठाकुरप्रधादशास्त्रिविरचितमावषानुवादसमलड्कृताया द्रव्यातुयोग- 
तकँणार्या द्वादशोषष्याय ॥ १२॥ 
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अथान स्वभावाना निदर्शंनमाह । 
अब इस त्नयोदश अध्यायमे स्वभावोंका दृष्टान्त कहते हैं-- 
अस्तिस्वभाव आस्नातः स्वद्रव्यादिग्नहे नये ॥ 
ग्राहकत्वेष्न्यद्रव्याणां चास्तिस्वभाव इरितः ॥१॥ 


भावाथ:-स्वद्ग॒व्यादिश्राहक द्रव्यार्थिक नयसे अस्विस्वभाव कद्दा गया है और पर- 
दृब्यादिश्नाहक द्रव्यार्थिक नयसे नास्तिस्वभाव कहा गया हे ॥ १॥ 

व्याख्या । स्वद्रव्यादिग्नहे नये द्रव्याथिकनयमत्ते द्रव्याणामस्तिस्वभाव आम्नातः कथित । १॥ तथा 
द्वितीयों नास्तिस्वभावोउस्ति, अन्यद्रव्याणा ग्राहकत्वे परद्रव्यादिग्राहकद्र॒व्यथिकनये ईरित* कथित. ।२। 
उक्त च “सर्वमस्तिस्वरूपेण परद्रव्येण नास्ति च” इति वचनात्‌ ॥१॥ 

व्याख्या4:-अपने द्रव्य क्षेत्र आदिको ग्रहण करनेवाले द्र॒व्यार्थिक नयफे मतसमें 
द्रव्योंका अस्तिस्वभाव कहा गया है ।१॥ तथा अन्य द्र॒व्यॉको ग्रहण करनेवाले परद्रव्यादि- 
ग्राहक द्र॒व्यार्थिकनयके मतसे द्ृब्योके दूसरा नास्तिस्वभाव कहा गया है ।२। ऐसा अन्यत्र 
वचन भी कहा हुआ हे कि “अपने रूपसे सब है और परद्रव्यसे सब नास्ति ( नहीं ) 
है? ॥ १ ॥ ः 


उत्पादव्ययगोणत्वे नित्यः सत्तासमाथितः । 
पर्यायाथिके कोडपि ज्ञेयोडनित्यस्वभावकः ॥२॥ 


भ्रावाथ:--उत्पाद और व्ययकी गौणतासे सत्ता ग्राहक द्रव्यार्थिकनयसद्दित 
नित्यस्वभाष है और उत्पाद तथा व्ययके झ्राहकपर्यायार्थिक नयमें अनित्य स्वभाव है; ऐसा 
जानना चाहिये ॥२॥ 

व्याख्या | तथा सत्तासमाश्षित सत्ताग्राहकद्रव्याथिकतययुक्तो तनित्यो नित्यस्वभाव. कथित । 
कस्मिन्सत्युत्पादव्ययगोणत्वे कश्चित्त.त्तीय । पर्यावाथिकनय उत्पादव्ययग्राहको भवति तन्मते5नित्यस्वमाव३, 
कश्रित्पर्यायाधिकनय उत्पादव्ययग्राहको भवन्ननित्यस्वभमाव स्पादिति॥ २ ॥ 

भावाथ:--और उत्पाद तथा व्ययकी गौणता होनेपर सत्ताका आाहक जो 
द्रव्याथिक नय है उससे युक्त नित्यस्वभाव तीसरा कहा गया है | ३। तथा पयौया- 
थिंक नय उत्पाद ओर व्ययक्ा ग्राहक होता है इसलिये उसके मतमें अनित्य स्वभाव ४ 
है । तात्पय यह कि उत्पाद तथा व्ययको अप्रधानता होनेपर सत्ताग्राहक द्वव्यार्थिक 
नयके मतमें नित्य स्वभाव है ओर सत्ताग्राहक द्रव्यार्थिक नयको अप्रधानता में उत्पत्ति 
तथा नाशका आहक जो पग्मोयार्थिक्त नय दे इसके मतसे चोथा अनित्य-स्‍्वभाव होता है ॥स 


(१) तरिष्वपि पुस्तकेष्वयमेव पाठ । 
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भेदसंकल्पनामुक्त एकस्वपाव भाहितः । 
अन्वयप्रव्यायिके चानेकद्रव्यस्वभावक: ॥3॥ 


भावाथ/-भेदकी कक्पनासे रहित द्वक्यारथिफनयकोी अपेक्षासे द्रत्यका एकल्वभाव 
फहा गया दे और अन्यय द्रव्यायिक नयकी अपेआसे अनेफ स्थमाव माने गये हैं ॥श॥। 

ध्यास्पा । मेदहातारहिलिशुद्धस्थायिफाये श ेदकाशनामुक तक्षम्यमाज, कषित ५ अल्ययदब्धा- 
घिनवेशेरद्श्यस्थमायोरोरस्यमाय ६ हत्यये, । काछालये मताओाहुक रेमाखय चाश्ययक्राहक्रों नये. 
प्रवर्चच इति ॥१॥ 


ब्यात्याव;--मेदफ़ी कल्यनासे रहित शुद्ध ( स्तामात्रके भाइक ) द्रब्यार्थिक नयको 
अपेक्षासे द्वव्यफा एड स्वभाव (५) फद्ा गया है तथा भेटफ़ल्यनासद्िंत अन्वय द्रव्यार्थिक 
नयकी अपेक्षामें दव्यका छनेफ स्वभाव (६) भो का गया है। तालये यह जि लहां 
पदाथंमे फालफा अन्यय होंग है यहां तो साहा प्राइक द्रव्याथिक नय भ्रवृत्त दोता है 
और देशके अन्वयम अन्वयप्राहफ द्र्यायिक नंय अग्ृत्त होता है ॥१। 


सद्भ्नतव्यवहाराच्च ग्रुणयुण्पादिभिदता । 
सेदकल्पनराहित्ये तस्याभिदः प्रकोत्तितः ॥४॥ 
भावाया--सटभून व्यवष्ठार नयसे शुण ग॒ुर्णी आदिके भेदर्वमावग होती है और 
भेदकल्पनाकी शून्यताउशामें गुणादिफा अमेद फ़ा गया है ॥ ९॥ 


व्यास्या । सद॒भूतब्यवहांराध मईसूतव्यवहारनमाई ग्रुपगुण्पदिभेदता । ग्रुणयुणितों , पर्यायरर्यायिनों 
फारककफारकिनोमेंदस्वमाय सप्तम । गेदकापन राहितयी भेदकल्यनारदितसु दद्रव्याविकतयमतिउमेर_ स्वमाव 
प्रकीत्तित' (टा। यत्र कल्प्यमानस्थालनिगीणेत्येत. प्रहस्तर्त कस्यमायों यया घटोश्यमिति, यत्र विषयविषयि- 
णोचें विषत्येन ग्रहस्तत्राभेदस्वमायों यधा मीलो घट इति । सारोपराष्यवमानथोनिरदत्वायंभय प्रकारमेद । 
प्रयोजनवत्यी तु ते महच्छानिमित्तकत्ये स्वभायमेदधाधथके । इति परमार्य: ॥४॥ 


व्याख्यार्थ:--सद्भूतव्यवदह्दार नयसे गुण गुणी, पर्याय पर्यायी और कारक कार- 
फवानका भेद स्वभाव है और यह भेद स्त्रभाव सप्तम दे ।9। और भेदकल्पनारहित 
शुद्ध द्रव्णर्िक नयके सतमें तो अभेद स्वभाव कहा गया है ।<। जहांपर कल्पनीय 
पदार्थ निगीर्णस्वभाव है अर्थात्‌ जद्दा फल्यमान वस्तु नहीं भासता दै, चद्वांपर एक 
स्वभाव अर्थात्‌ अभेद स्वभाव है। जैसे “अर्य घटः” यह घडा है” यद्दा यद्द नहीं जनाया 
गया कि यह घट नीछ है या पीत है, इसलिये घटपदसेदां उसका रूर विषय निगल 
लिया गया है । और जद्वांपर विषय और विपयीका एथक्‌ २ भान ( ग्रहण ) होता है; 
घट्दांपर अभेद्‌ स्वभाव है | जैसे--/नीलः घटः” “नीला घट” यहांपर सारोपा तथा साध्य 
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वसाना निरूढा लक्षणासे यह प्रकार भेद हे । ओर प्रयोजनवती सारोपा तथा साध्यवसाना 
लक्षणा तो यदच्छानिमित्तसे स्वभावभेद्साधक है । यह यहांपर सावाथे है ॥ ४॥ 
परमभावश्गाहके तु भव्याभव्यों च पर्ययो । 
शुद्धाशुद्धों ततश्योक्ती चेतन्यमात्मनः स्पुतस्‌ ॥५॥ 
भावाथे+--परमभावग्राहक नयके मतमें भव्य तथा अभव्य स्वभाव हे और शुद्ध 


स्वभाव तथा अशुद्ध स्वभाव भी परमभाव आहक नयके मतसे ही हे तथा चेतन स्वभाव 
आत्माके माना गया है ॥५॥ 


व्याख्या । भव्याभव्याौं व स्वभावों परमभावश्राहके नये मच्तव्यों । मव्यतास्वभावों निरूपितो$स्ति, 
गभव्यतास्वमाव उत्पन्नस्वभावस्य तथा परमभावस्य साधारण्यमस्ति । ततोञ्वास्तिनास्तिस्वभावाविव स्वप* 
रद्रव्यादिग्राहकनययो प्रवृत्तिनं भवेत्‌ । तथा शुद्धाशुद्धस्वमावी तूक्ती ज्ञैयो । यथा पूव्वेत्र परमभावग्राहकनये 
तद्दद्‌ ज्ेयाविति । तथा चैतन्य चेतनस्वभाव आत्मन आत्मारामस्य. स्मृत सान्येषास, आत्मा ससारस्थः 
चेतन इति । ६&। १०। ११। १२॥ १३ ॥५॥ 

व्याख्या4+--परसभाव श्राहक नयकी अपेक्षा भव्य स्वभाव तथा अभ्रव्य स्वभाव सा- 
नने योग्य हैं । भव्यता स्वभाव पूर्वे प्रकरणमे कह आये है ओर अभव्यता स्वभाव उत्पन्न 
,स्वभाव तथा परस भावकी साधारणतामें हे। इसलिये यहांपर अस्ति नास्ति स्वभाषों के समान 
स्वकीय तथा परकीय द्र॒व्यादि आहक नयोंकी प्रवृत्ति नहीं होती हे अर्थात्‌ जैसे अस्ति 
स्वभाव स्वद्॒व्यादिग्राहक नयसे ओर नास्तिस्वभाव परद्रव्यादिश्राहत्त नयकी अपेक्षासे 
माना गया है, यह बात यहा नहीं हे । और शुद्ध तथा अशुद्ध स्वभाव जैसे पूर्व प्रकरणमें 
कद्द आये है वैसे यहां भी समझने चाहिये। ओर चेतन स्वभाव फेवर जीवके ही हे, 
अन्य द्रव्योंके नहीं । क्योकि जो संसारी जीव है वह चेतन है ॥ इस प्रकार इस “छोकमे 
भव्य ९. अभव्य १० शुद्ध ११ अशुद्ध १९ और चेतन १३ इन ५ भावोका वर्णन 
किया गया है ॥ ५॥ 

अव चैतन्यादिस्वरूप कथयतन्नाह । 


अब चेवनता आदिका स्वरूप कहते हुए इलोक पढ़ते हैं । 
असद्धुतव्यवहारात्कर्मनोकर्स चेतना । 
परमभावग्राहके तस्यथाचेतनधर्मता ॥६॥ 


भावा4:--असद्भूतव्यवह्वार नयसे कमे तथा नोकसंमें दही चेतनाका व्यव- 
3 नोकमंज 
हार दोता हे ओर परसभावश्ाहक नयमे उस कम जनित चेतन स्वभावके अचेवन 
धसपना है ॥ ६॥ 
व्याड्या । अमदुभृतव्यवहारादसदभूतव्यवहारनयात्कर्मनोकर्मणो.. कर्माणि ज्ञानावरणा- 
दीनि नोकर्माणि मसनोवचनकायात्मकात्ति ततो दन्दस्तवोरेव. चि७च्चेतवतस्वमाव. स्यातू, . चेत- 
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नसयोगहत्पर्यायस्तत्रास्ति । तत इृद धारीरमावद्यक जानामीत्यादिव्यवहारोज्त एवं भवति पृत्त दहुतीतिवतु । 
पुन परममावग्राहकनये तल्य कर्मंबोकमंजनितवेतनत्वभावस्थावेतनथर्मंता अचेतनस्वमावत्व, यथा घृतमनुष्ण- 
मित्यादिवत्‌ ॥ ६ ॥ 
व्यास्याथ:--असदूभूतव्यवद्दार नयसे ज्ञानावरण आदि कर्म और सन, वचन, 
कायरूप नोकमे इन दोनोंमे चेतन स्वभाव हें, क्योंकि कर्म और नोकर्म इन दोनोंमें 
चेतनके संयोगसे किया हुआ पर्याय दे । इसो फारण उत्त चेतनसंयोगकुलयौयते 
सृतकको भस्म करता है! इस व्यवद्दारकी भांति 'इस अरीरको मैं आवश्यक ( जरुरी ) 
जानता हू? इत्यादि' व्यवदह्दार होता है । ओर परमभावग्राहक नयके मतमे तो उस कर्म 
तथा नोकमंसे उत्पन्न चेतन भावके अचेतन स्वभावपना है, जैसे “अनुष्ण ( ठंढ़ा ) घृत 
शत्यादिकी भांति ॥ ६॥ 
असद्भृुतव्यवहारे जीवाचेतनघर्मता। 
परमभावग्राहके मुूर्तनोकमंकर्मता ॥७॥ 
भावाथेः--असदूभूतव्यवद्दार नयसे जोवमे अचेतनस्वभाववा है और परमभावश्राहक 
नयमे नोकर्म तथा कर्म मूत्ते हैं ॥७॥ 
व्यास्या । असद्भूतश्यवहारनये जीवतीति जीवस्तस्पाचेतनपर्मस्तस्य मावों जीवाचेतनधरमंतास्ति । 
अतएवं जडो5यमचेतनो5यमित्यादिव्यवहारोहध्ति । एतेनानुमिनोमि जानामीति प्रतीत्या विलक्षणाजानमिद्धि- 
वेंदाल्तिनामपास्ता, सदमृतव्यवह।रनवग्राह्यं गावितनस्वमानितत तठुउपत्ते । अब परममावध्राइकतये मूर्त्ा 
नोकमंकमंता मूर्चनोकमंकमता वर्तते । कर्मंतोकर्मणोमू र्सस्वमावोहस्तीत्यर्य ॥ ८ ॥ 
व्यास्याथेः - असदूभूतव्यवद्दार नयके मतसे जो प्राण धारण करता हे वह जीव हे। 
उसके अचेतनधर्मपना जो जोवबाचेवनवर्मता वह है अर्थात्‌ जीव अचेतन स्वभावका 
घारक है । इस अचेतन स्वभावके माननेसे ही यह जीव अचेतन है, जड़ है इत्यादि व्यव- 
हार होता है । इससे “मैं अनुमान करता हू, जानता हूँ, इत्यादि प्रतीति ( अनुभव ) से 
विलक्षण ( अनिवंचनीय ) अज्ञानकी सिद्धि द्वोती हे” इस वेदान्तियोंके कथनका खंडन 
हुआ, क्योंकि असदूभूतव्यवद्धार नयसे अदह्ण करनेयोग्य जो अचेतन स्वभाव है इस 
अचेतन स्वभावसे ही उस अज्ञानकी सिद्धि हो जाती है। और परमभावग्ाहक नयसे 
भूत्ते ऐसी नोकर्मंकर्मंता चत्तैती हे अर्थात्‌ कर्म तथा नोकमंके मूत्ते स्वभाव हैं ॥। 
असदभृतव्यवहारे जीवसूर्तत्वमिष्यते । 
परमे पुद्गलं हित्वा द्रव्यामृत्त त्वमाहितय्‌ ॥८॥ 
भावार्थ:--असदूभृतव्यवद्दारनयक्रे सतमे जीव मूत्त स्वभावका भी धारक है और 
परमभावम्माहक नयमे पुदूगछकों छोड़कर सब द्रव्योंमे अमूर्तेस्वभावता स्थापित को 
गई है ॥ <॥ 


नं 
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व्याख्या । असद्भूतव्यवहारे जीवमूुर्सतत्वमपि जीवस्य मूर्तत्व जीवमूर्ततत्वमाव इृष्यत । अतएव 
भयमात्मा हृद्यते, अमुमात्मान पर्यामीति व्यवह्ारो5स्ति । तथानेन स्वमावेन “रक्तौ च॑ पद्मप्रमवासुपुज्यौ'” 
इत्यादि वचनानि सन्ति । अथ च परमभावश्नराहकनये पुदुगरूद्रव्यं बिना द्रव्याणाममुर्सत्व द्रव्यामूर्तत्वमाहित॑ 
स्थापितम्‌ । अस्यानि सर्वाण्यपि द्रव्याण्यमूर्तस्वभावन्तीत्यर्थ ॥ ८ ॥ 

व्याख्याथेंअ--असदूभूतव्यवह्वार नयके सतमे जीवका भी मूत्ते स्वभाव साना गया 
है | इसीसे 'यह आत्मा देख पडता है,- इस आत्माकों में देखता हैँ इत्यादि व्यवद्वार 
होता है; और “श्रीपद्मप्रम तथा श्रीवासुपूज्य ये दोनों तोर्थकऋर रक्त (छाछ) वर्णके धारक हैं” 
इत्यादि बचन है। तथा परमभावग्नाहक नयकी अपेक्षासे पुदुगरूद्रव्यके बिना द्रउयोंके 
अमूत्तेस्वभाव रक्‍्खा गया है अर्थात्‌ पुदुगलूद्वव्यके सिवाय अन्य सत्र द्रव्य अमूत्ते स्व॒भावक्रे 
धारक हैं । यह अथे है ॥ ८ ॥ 

उपचा रात्पुद्गलेषपि नास्त्यसूर्तस्वभावता । 
व्यवह्ियतेः्नुगमात्तदेव चोपचयेते ॥॥ & ॥ 

भावाथे+--पुदूगलमें उपचारसे भी असूत्तेस्वभावता नहीं है, क्‍योंकि अनुगमसे 
जिसका व्यवहार होता है उसी भावका उपचार भी होता है ॥ ९॥ 

व्याख्या । उपचारात्पुद्गलद्रग्येअ्मूर्तस्वमावता नास्ति । यतब्चेतनसयोगेन  देहादी यथा 
चेतनत्वमुपचर्यते तथैवामूर्तत्व नोपचर्यते । तस्मादमद्भुगश्यवहारदपि पुदुगछस्थ/मूर्तस्‍्व मावे | ने कथनीय ॥ 
प्रत्याप्तत्तिदोषेणामूर्सत्व तन्र कथ नोपचरितव्यमिति तदेवोपतरादयन्न।ह । व्यवहिततेउनुगमाद्यरेदानुगभादेक प- 
बन्धदोषाड्भावत्व व्यवहियते तदेवोपचर्यते परन्तु सर्वध्ंस्पोपचारों न स्थात्तथाचारोपे सति निमित्तानुमरण- 
मनु निमित्तमनुसृत्यारोप इति न्यायो नाश्रयणीय इति भाव. ॥ ६॥ 

व्याख्याथ:--उपचारद्वारा भी पुदुगल द्ृब्यमें अमूत्तेस्वभावता नहीं है । इसीसे 
चेतनके संयोगसे जेसे देह आदिमें चेतनका उपचार किया जाता है उसो प्रक्षार 
अमूत्तेके संयोगसे देहमे अमूस्तेका उपचार नहीं दोता है । इस कारणसे असदूभूतव्यवद्दार- 
नयसे भी पुदुगल द्वव्यका असूर्त स्वभाव है ऐसा कथन नहीं करना चाहिये । अब प्रत्या- 
सत्ति दोषसे वहांपर अमूत्तेताका उपचार क्यों नहीं करना चाहिये इसीका उपादान करते 
हुए “व्यवहियतेष्तुगमात्‌” इत्यादि उत्तराद्धंसे कदते हैं. कि अदुगम अर्थात्‌ एक्सब॑घ- 
दोषसे जिस भावका व्यवद्दार होता हे उसी भावका उपचार भी होता है परन्तु सवंथा 
सर्व धर्मके अभावसें सब धर्सेका उपचार नहीं होता । ओर इससे यह सिद्ध हुआ कि 
जहां आरोप करना द्वो वहाँ आरोपके निम्तित्तवका अछुसरण करना चाहिये। और आरोप 
फरके पत्चात्‌ निमित्तवा अनुसरण करना इस न्यायको नहीं धारण करना चाहिये । 
यह भाव है ॥ ९॥ 

श्८ 
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अशेषोध्नुगतश्रार्थ: संगतो हि प्रकाशितः । 
यथाम्बुपयसोर्भेदो न यावदन्त्यवैशिष्टचम ॥ १० ॥ 


भावाथ:--यह्द संपूर्ण जीव पुदूगछका अजुगत संवन्ध संमतिमें प्रकाशित है, क्योंकि 
जैसे दुग्ध और जलका अन्त्य विशेष विना भेद नहीं हो सकता, वैसेही इनका भी भेद 
नहीं हो सकता ॥ १०॥ प है 

व्याख्या | हीति निश्चितम । अयममिप्रायः अनुगतात्यन्तसबन्ध' सर्वोष्प्यय,. समतौ प्रकाशित ॥ 
यथा स्वनुगतत्वे हष्टाम्तमाह । अम्बुपयसों, क्षीरवीरयोभेंदी विभजनां पृथकत्वमिति तावन्नात्ति यावदस्त्य- 
वेशिष्चधमन्त्यविद्येपपर्यन्त यावत्‌ । अन्त्यविशेषे घुद्धपुदूगला जीवलक्षणेन पृथक्‌ क्रियन्ते | यथा मौदारिका- 
दिवगंणांनिष्पक्ाच्छरीरादेजशानिधनासस्येयप्रदेश आत्मा मित्र इति । अन्र गाया “अणुण्णाणुगरयाण इमवत 
वच्नचिविभयणमजुत्त । जह दुद्धपाणियाण जावत विसेस पज्जाया । १।॥” इत्यः कथयता यदि मुर्ततता 
पुद्गलद्वव्यविमाजकान्त्यविदेषो$स्ति तदा तस्या ध़पचार आत्मद्रब्येण कथ मवेत्‌ । अथ श्र॒यघ्त्र विशेषो- 
नास्ति तदान्योध्यानुगमनेनामूर्तताया उपचार... पुदुगलद्रब्येणप फथ न भवेदित्याशदूधा केपाचिद्धूवति । ता 
शचद्भा निराचिकीपु: प्रतिपादयन्नाह ॥ १०॥ 

व्यास्याथ:--अभिप्राय यह है कि निम्नयरूपसे अन्ुुगत अथीत्‌ अत्यन्त संवन्धरूप 
सब अथे संभतिमे प्रकाशित किया गया है। अब यथा इत्यादि उत्तरा्ड्से अल्ुगततामें 
दृष्टान्त कहते हैं । जैसे मिले हुए जल और दूधका विभाग ( भेद ) जबतक अंतिम विशेष 
नहीं होता तबतक नहीं दोता है, इसी प्रकार अन्तके विशेषमे ही शुद्ध पुदूगल जीवलक्षणसे 
पृथक्‌ किये जाते हैँ । भाव यह है कि जैसे जरूका कथा दूधका विभाग अंतिम दाह 
क्रियारूप विशेष अथवा पदार्थविज्ञान विशेषसे द्वोता है, ऐसेही जीवकी मुक्तिदशारूप 
विशेषसे पुदूगलका जीवसे विभाग होता है | जेसे कि ओदारिक आदि वर्गणाओंसे सिद्ध 
शरीर आदिसे ज्ञानघन असंख्यात प्रदेशोंका धारक आत्मा भिन्न है । इस विषयमे अन्यन्न 
गाथा कही है कि “जेसे दूध और पानीका अन्त्यविशेष पर्याय तक भेद नहीं होता उसो 
प्रकार परस्पर अनुगत पदार्थोंका भेद नहीं द्ोता है, यह कहना असयुक्त है।” इस प्रकार 
कहनेवालोंके यदि मूत्तेपना पुदुगल द्रव्यकों जुदा करनेवाला अन्तका विशेष है तो उसका 
उपचार आत्मद्रव्यके साथ कैसे होवे । और यदि अन्त्य विशेष नहीं है तो जीव पुदुगलका 
परस्पर अन्ुुगम दोनेसे जेसे मूत्तेताका उपचार आत्मद्रव्यके साथ होता है ऐसे ही 
अमूत्तताका उपचार पुदुगछ द्वव्यके साथ क्‍यों न द्ोगा ? ऐसो आशका किन्दींकी होती है, 
इसलिये उस ञशंकाको दूर करनेके लिये कद्दते हैं. ॥ १०॥ 

सू्तियेत्रानभिभृता नास्ति तन्राप्यमूर्तता । । 
यत्राभिभृतामृत्तित्वं सुत्येनन्‍त्यं हि तेषु च ।॥ ११ ॥ 
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भावाथे+--जहांपर मूर्स स्वभाव तिरोहित नहीं है, वह्यॉपर अमूरत्ते स्वभाव है दी 
नहीं; और जहाँ आत्मद्रव्यमे फर्स है, बहाँ अमूत्तंता तिरोह्दित नहीं है; किन्तु, वहॉपर मूर्त॑ता 
अन्त्यरहित अनुगमसे है ॥११॥ 

व्याख्या । यत्र पुदुगलद्रव्यस्थ मूर्तिमूर्सता अभिभूता नास्ति किनन्‍्तुद्भूत्ताउस्ति तत्रामूर्ततास्वम्ावों 
ने भवति । अमूर्सता ह्यपुद्गरद्रव्यस्पान््यविशेष, । अथ च यत्रात्मद्रव्ये क्म॑ भवति न तत्रामूर्तताभि- 
भूतास्ति । तत्र चामूर्तता अनन्त्यानुगमजनित्साधारणघर्ंरूपा मवति | तथा चान्योन्यानुग्रमाविशेषेषपि 
कचिदेव किच्चित्केतचित्कथचिदर्भिभूयत इति यथाग्रमव्यवहारमाश्रयणीयम_॥ ११ ॥ 


व्याख्याथ:--जहाँ पुद्गलद्गरव्यका मूत्ते स्वभाव अभिभूत (छिपा हुआ) नहीं हे किन्तु 
उद्भूत ( प्रकट ) है. वह्दा अमूर्त्तता स्वभाव नहीं होता है। क्योंकि अमूत्तता पुदूगछसे भिन्न 
द्रव्यका अन्त्य विशेष है | और जहाँ आत्मद्रव्यमें कम होता है वहा भो अमूत्तेता अभि- 
भूत नहीं है। क्योंकि वह्ांपर अमूर्चता अन्त्यसे भिन्न अशुगमसे उत्पन्न साधारण धर्मरूप 
है । इस प्रकार पुदूगल तथा जीवद्गव्यके अनुगममे विशेषता न होनेपर भो कही कोई भाव 
किसीसे किसी प्रकारसे अभिभूत होता हे इस प्रकार शासत्रक्ते व्यवहारके अनुसार अंगीकार 
करना चाहिये॥ ११॥ 


अन्त्यो भावः पुदगलस्यथापीत्थसत्र विलुप्यते । 
असद्भुतनये तेन परोक्षो5णुरघुर्लकः ॥ १२ 0 
सावाथ--पुदूगलका अन्त्य भाव भी इसी प्रकार यहा छुप हो जाता है, इसोसे 
असदूभूतनयके मतमे परोक्ष परमाणु अमूत्ते माना गया हे ॥ १२॥ 
व्याख्या । उपचारेणाप्यमूर्त्तत्वमाव पुदुगलस्य न स्यादिति कथयता मते5नूयो भाव एकविशतितम 
स्वभाव पुदुगलस्य विलुप्तो भवति तदा पुन “एकविशतिभावा स्थुर्जीवपुद्गलपोर्मता” इत्येतद्रचतव्याघा- 
तादपसिद्धान्तोषपि जायते । भथ तच्छड्ाापनोदायाह  अभमदभूतव्यवहारनये तेव कारणेन ये परोक्ष: 


पुद्गलपरमाणुरस्ति तस्यामूर्तता कथिता । व्यावहारिकप्रत्यक्षागोचरत्वममूर्तत्व प्रमाणोपचरित भक्त 
स्वीक्रियत इत्यर्थ ॥ १२॥ 


व्याख्याथ.--उपचारसे भी पुदुगलछके अमूर्त्तस्वभाव नहीं होता ऐसा कहनेवालोंके 
भतसे पुदूगछका अन्तका भाव अथोत्‌ इकीसवॉ स्वभाव नष्ट हो जायगा और पुद्गछका 
जब असमूत्तैस्वभाव नहीं रहेगा तब पूर्व प्रसंगमें जो ऐसा कहा दे कि “पुदूगछ तथा जीव 
इन दोनोंमे प्रत्येकके एकविंशति २१९ भाव है” इस वचनका व्याघात होनेसे सिद्धान्तक्ती 
भी हानि होती है । क्योंकि जब इक्कीसमेंसे एक अमूत्त स्वभाव निकल जायगा तब तो 
पुदूगलके बीस स्वभाव ही रहेंगे । इस श्रकारकी शंकाकों दूर करनेके लिये कहते है कि 
इसी कारणसे असद्भूत व्यवहार नयमें जो परोक्ष पुदूगछ परमाणु हे उसके अमूृच्तेता कद्दी 
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गई है। तात्पय यह कि व्यवद्वारिक प्रत्यक्षे अगोचर रूप अमूर््त॑स्वभाव प्रमाणसिद्ध 
उपचरित भक्त ( कर्थंचित्‌ ) स्वीकार किया जाता है॥ १२॥ 
पुदगलाणोश्व कालाणोरेकदेशस्वभावता । 
परमे परद्रव्यस्थ भेदकल्पनव्ज्जितः ॥ १३ ॥ 
भावा्थ+--परम भाव आहक नयके सतसे काछाणु तथा पुदूगछ परमाणुकी 
एक-प्रदेश-स्वभावता है । और अन्य द्वव्यका भी भेदकल्पनावर्जित शुद्धद्वव्या्थिक एक 
स्वभाव कहलाता है ॥ १३॥ 


व्याख्या । पुदूगलपरमाणोस्तथा कालाणो परमे परमभावश्राहकनय एबन्रप्रदेशस्वमावता कथ्यते । 
तथा परद्रव्यस्थ कालपुद्गलवर्जितान्यद्रव्यस्य भेदकल्पनवजित' शुद्धद्वव्याथिक एकप्रदेद्ास्वभाव' कथ्यते ॥ १३ ॥ 


व्याख्याथे---परम भाव आदहक नयमे पुदूगल परमाणु तथा काछके अणुकी एकप्रदेश- 
रवभावता कही गई है | तथा भेदफी कल्पनासे वर्जित शुद्ध द्वव्याथिक नयकी अपेक्षासे 
काल और पुद्गलद्वव्यके भी एकप्रदेशस्वभाव कहा गया है ॥ १३॥ 

शुद्धद्रव्याथिकेबनेकप्रदेशत्व॑ विनाणुकस्‌ । 
पुदगलाणोः स्वभावत्वमुपचारेण तत्पुतः ॥ १४ ॥ 

भावाथ--शुद्ध द्वव्यार्थिकनयसे परमाणुको छोडकर, संपूर्ण द्वव्योंका अनेकप्रदेश- 
स्वभाव है | और पुदूगछके अणुके तो अनेकप्रदेशस्वभावता उपचारसे है ॥ १४॥ 

व्यास्या । शुद्धद्रव्याथिके भेदकल्पनासपिक्षशुद्धद्रब्याथिकनयेज्युक परमाणु विता सर्वेषा 
द्रव्याणामनेकप्रदेदात्वमनेकप्रदेशस्वमाव कथ्यते । अन्यश्व॒पुदुगलाणो' प्रुदुगलपरमाणोस्तदनेकप्रदेशस्वमा- 
वरव भवितु योग्यतास्ति । तत, उपचारेणानेकस्वमावत्त कथ्यते । कालाणोम्लोपचारकारणता नास्ति 
ततस्तस्य सर्वयापि स्वभावों नास्ति॥ १४॥ 

व्याल्याथेअ--मेदकल्पनासापेक्ष शुद्ध दृव्यार्थिकनयसे परमाणुके सिवाय अन्य सब 
द्त्योंका अनेकप्रदेशस्वभाव कटद्दा गया है । और पुदूगछके परमाणुके उस अनेकप्रदेश- 
स्वभाव होनेकी योग्यता है अर्थात्‌, वह पुदूगछपरमाणु अनेकमप्रदेशस्वभाव हो सकता हे 
इस कारण उपचारसे उसके अनेकप्रदेशस्वभावताका फथन किया गया है। ओर 
कालके अणुमें फोई उपचारकारणवा नहीं है इस देतुसे उसके यद्द अनेकग्रदेशस्वभाव 
सवंथा नहीं है ॥ १४॥ 

शुद्धाशुद्धाथिके विद्धि, विभावादयस्वभावकाद्‌ । 
शुद्ध शुद्धस्वभावाः स्युरशुद्ध शुद्धधजिताः ॥।१५ 0 

भावारथ:--दे. शिष्य, शुद्धाशुद्ध दृव्यार्थिकयमें विभाव नासक स्वभावोंका 
बोध करो । शुद्ध द्वव्यािक नयमे शुद्ध स्वभावोंकी ओर अशुद्ध द्रव्यार्यिक नयमें अशुद्ध 
स्वभावोंकी स्थिति है। 
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व्याल्या । शुद्धाशुद्धाधिके नाम्नि द्रव्याथिकनये समुच्चयेन विभावादिस्वभावान्‌ विद्धिः जानीहि। 
धुद शुद्धदृ्याथिकनये शुद्धस्वभावानु जानीहि । धशुद्धे बशुद्धस्वमावान, जानीहि । शुद्ध शुद्धस्वभावाः 
स्ुरशुद्ध श्शुद्धस्वभावा इति शेयम ॥ १५॥ 
व्याख्याथे-शुद्धाशुद्धाथिक नामक द्रव्याथिक नयमें समस्त विभाव स्वभावोंको 
जानो और शुद्ध दृब्याथिक नयमें शुद्ध स्वभावोंको जानो तथा अअशुद्ध द्रव्यार्थिक नयमें- 
अशुद्ध स्वभावोंको जानो । भावार्थ यह हे कि शुद्ध द्रव्याथिकम॑ शुद्ध भाव तथा अशुद्ध 
दव्याथिकमें अशुद्ध भाव होते हैं. ऐसा जानना चाहिये ॥ १५॥ 
असद्भुतव्यवहारादुपचारस्वभावकाः । 
इति स्वभावविज्ञानं कर्त्तव्यं शुभमिच्छता ॥१६॥ 
भावार्थ:--असदूभूत व्यवद्दार नयसे उपचरित स्वभाव रहते हैं । इस प्रकार 
फल्याणके अभिलाषी जीवको स्वभावोंका विज्ञान करना चाहिये ॥ १६॥ 


व्याख्या । असद्भूृतव्यवहारनयादुपचारस्वभावका उपचरितस्वभावा ज्ञातव्या. | इतीति समाप्ती ॥ 
स्वभावविज्ञान स्वभावनययोजना शुभ कल्याण हित आभायुष्य ज्ञान चेच्छता अभिरूषता कर्त्तव्यमिति ॥१६॥ 


व्याख्याथं+--असदूभूतव्यवह्दार नयकी अपेक्षास्रे सब उपचरित स्वभाबोंको जानना 
चाहिये । सूत्रमें इति शब्द अध्यायको समराप्तिका बोधक हे । ओर यह स्वभावोंमें नयोंकी 
योजना जिस पुरुषको कल्याण, द्वित, आयुष्य तथा ज्ञानकी अभिलाषा है उसको फरनी 
चाहिये ॥ १६॥ 
अनुपचरिताः स्वीयभावास्ते तु ग्रणाः खलु । 
एकद्रव्याश्रिता गुणा: पर्याया उभयाश्विताः ॥१७॥ 
भावाथ--जो अनुपचरित अपने भाव हैं वे गुण हैं। और वे गुण एफ द्रव्यके 
आधार रहते हैं; और पयोय उभयके आश्रित रहते हैं. ॥ १७॥ 


व्याख्या । अत्र दिगस्वरप्रस्तावना वर्त्तते | कुत्रापि स्वसमयेथ्प्युपस्कृता वर्त्तते परन्त्वत्र किमपि 
चिन्त्य वर्त्तती तेन॑ तह,घण निराचिकोपु राह । अनुपचरिता उपचारवर्जिता ये निजकीयस्वमावास्ते भ्रुणा , 
शुणाना हि सहभावित्वादुपचारों न विद्यते । निष्कषंस्त्वयम स्वमावों हि ग्रुणपर्यायाभ्या भिन्नो न स्पात्त- 
स्माद्योब्तुपचरितों भाव: स एवं गुण इति, अथ यश्थोपचरित स॒ पर्याय, कथ्यते । अतएव द्रव्याश्िता 
भुणा:, उमयाश्िता: पर्यावा । तथोक्तपुत्तराधष्ययने गाथाद्वारा-“गुणाणमासवों दव्व॑ं एण दब्वसिया गुणा । 
छक्खण पज्जयाण तु उभग्रो अस्सिआा भवेत्ति | १॥” ॥ १७ ॥ 


व्याख्याथ+--यहाँपर डिगम्बरसतका प्रस्ताव ( प्रसंग ) है । ओर यह प्रसंग कहीं 
श्वेतास्वरसिद्धान्तमें भी है, परन्तु इस विषयमें कुछ विचारणीय हैं, इसलिये उप्तके दूष- 
णको दूर करनेकी इच्छासे कहते हैं.। उपचारसे रद्दित जो अपने स्वभाव हैं वे गुण हैं. 
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क्योंकि गुण सहभावी हैं, इसलिये उनमें उपचार नहीं होता है.। तात्पर्य यह कि कोई 
स्वभाव गुण पर्योयोंसे भिन्न नहीं है इसलिये जो अनुपचरित भाव है वही गुण और जो 
उपचरित भाव है वही पर्याय कहा जाता है। और इसी कारणसे केवल द्रव्यके आश्रय 
जो रहें वे गुण है, और द्रव्य, गुण दोनोंके आश्रय जो रहें वे पर्याय हैं | इस चिपयमे 
पत्तराण्ययनसूज्में गाथा द्वारा कहा है कि “गुणोंका आश्रय द्रव्य है अतएव द्वव्याध्रितत्व 
शुणोंका छक्षण है, और दोनोंके आश्रय रहना, यह पर्यायोंका लक्षण है ” ॥ १७॥ 


एवं स्वभावोपगता गुणास्तु भेदेन सम्यवकथिताश्न योग्या: । 
अहुत्कमाम्भोजसमाश्ितानां भव्यात्मनां ज्ञानग्रुणाथंमत्र ॥ 


भावाथे;--इस प्रकार इस अध्यायमे श्रीजिनेन्द्रके चरणकमर्ॉके आश्रित भव्य 
जीवोंको ज्ञानगुणकी ग्राप्तिके लिये हसने शाख्रोक्त योग्य स्वभावसे श्राप्त गुण अच्छो रीतिसे 
भेद करके फहदे हैं ॥ १८॥ 


इति द्रब्यानुयोगतकंणाया त्रयोद्शोड्थ्यायः । 


व्याख्या । यदि च स्वद्रव्यादिश्नाहकेणास्तिस्वमाव, परद्रव्यादिग्राहकेण चास्तिस्वभाव,, इत्यादि 
स्वमावोपगता ग्रुणा स्वमावसहिता इत्युपगम्यते । तदोमयोरपि द्रव्याथिकविषयत्वात्सतमजूयामाद्द्वितोय- 
योभ॑ द्भयोद् व्याथिकपर्यायाधिकाश्रयेण प्रक्रिया भज्येतेत्याद्यत्र बहु विचारणीयम । एवमनया रीत्या स्वमावा' 
स्वमावयुक्ता गुणाश्व भेदेन प्रकारकथनेत सम्यकज्मास्त्रीक्तीत्या कथिता प्रकाशिता. | श्रीमद्ाचकमुख्यय« 
घोविजयपाठकमतल्लिकारचितप्राकृतपाठहष्टा लिखिता इत्यर्थ, । किमर्थमत्र कस्मे कार्याय कथिता इति 
प्रयोजनपद ज्ञानगुणाथ कैपामहँतों वीतरागराणा क्रमाश्धरणास्तएवास्मोजानि कमछामि तत्र समाश्रिताना 


घरणीभूताना भव्यात्मना भव्यलोकाना ज्ञानग्रुणार्थ मया कथिता इत्य्थं ॥ १८॥ 


इति श्रीकृतिभोजसागरनिर्मिताया द्वव्यानुयोगतर्कणाव्याख्याया 
त्रयोदशो5ध्यायः । 


व्याख्यार्थ--यदि अपने द्रव्य क्षेत्र आदिका आ्राहक होनेसे अध्तिस्वभाव और पर- 
कीय द्रव्यक्षेत्रादिका आहक होनेसे नास्विस्वभाव है, इत्यादि स्वभावसे उपगत गुण हैं ऐसा 
स्वीकार करते द्वो तब तो दोनोंके द्रव्यार्थिक नयका दी विषयपना द्वोनेसे सप्तभंगीमें अथम- 
भंग “स्यादस्त्येव) कर्थंचित्‌ है; ही और द्वितीयभंग (स्ान्नास्त्येव) कथचित्‌ है ही नहीं! इन 
दोनों भंगोंमे द्रव्यार्थिक तथा पर्यायार्थिकके आश्रय जो श्रक्रिया है उसका भंग होगा, 
इत्यादि बहुत कुछ बद्दापर विचारणीय है | इस पूर्वोक्त रीतिसे स्वभाव तथा स्वभाव- 
सहित शुण प्रकारोंके: कथनह्वारा शास्त्रोक्त रौतिसे श्रकाशित किये हैं अर्थात्‌ श्रीमान्‌ 
वाचक मुख्य यशोविजयजी उपाध्यायद्वारा विरचित प्राकृंत्रपाठ में देखे हुए लिखे है । किस 


द्ृव्यानुयोगतकणा [ २२३ 
प्रयोजनके लिये कहे है १ कि श्रीजिनेन्द्रके चरणरूपी फमलोॉंके शरणको प्राप्त जो भव्यजन 
हैं, उनको ज्ञानगुणकी प्राप्ति हो इसलिये मैंने कहे हैं. । यह तात्पयें है ॥ १८॥ 

इति श्रीपण्डितठाकुरप्रसादशम विरचितभाषाटीकासमलक्कुतायां द्वव्यानुयोगत- 
केणायाँ त्रयोदश्ो5उध्यायः ॥ १३॥ 
अथ पर्यायभेदानाह । 


अब पयौयके भेदोंको कहते हैं । 


तत्वा जिन॑ प्रवक्ष्यामि पर्यायोत्कीतेन सुदा । 
व्यज्ञनाथंविभेदेन तद्दवृभिदं समासतः ॥१॥ 


भावाथ --श्रीजिनेन्द्रको नमस्कार कर, आननन्‍्द्पूर्वंक इस अध्यायमें पर्यायोका वर्णन 
फरूंगा । वह पर्यायोका वर्णन समास ( संक्षेप ) से व्यंजन और अथके भेदसे दो 
प्रकारका है ॥ १॥ 

व्याख्या । जिन वीतराग नत्वा नमस्कृत्य पर्यायोत्कीर्त्तन पर्यायाणामुत्कीर्सन पर्यायोत्कीर्त्तन मुदा 
हषेंण प्रवक्ष्यामि । यदित्युत्तरापेक्षाया तत्पर्यायोत्कीरत्तनः समासत सक्षेपाद्‌ व्यज्ञनाथंविभेदेन व्यक्षन चार्थश्व 
तथोविभेद' प्रत्येक योजना व्यज्ञनभेदेनाथभेदेन तत्कीर्त्तन पर्यायस्य द्विभेद द्विप्रकारकमित्यर्थ: ॥ १ ॥ 


व्याख्याथ+--श्रीवीतरागको नमस्कार करके, दृषसे पर्यायों का उत्कीत्तवन (निरूपण) 
इस चतुदेश १४ अध्यायमे कहूँगा | ध्यतः यह आगेके कथनकी अपेक्षासें है जो प्योयका 


निरूपण संक्षेपसे व्यंजन और अथके भेद्से अथीत्‌ व्यंजनके भेदसे तथा अथके भेदसे दो 
प्रकारका हे ॥ १॥ 


तत्न व्यझ्जनपर्यायस्विकालस्पर्शनो सतः । 
ह्वितीयश्चार्थपर्यायों वर्तमानाणुगोचरः ॥२॥ 


भावाथं:--उन दोनो भेदोंमेंसे प्रथम व्यंजन पर्याय त्रिकालूस्पर्शी कद्दा गया है; और 
दूसरा अर्थ पर्याय वत्तेसान सूक्ष्मकालवर्ती माना गया है ॥२॥ 


व्याख्या । तत्र तयोद योरुत्कीर्ततनयोमेध्य जाद्यो व्यक्ञनपर्यायस्त्रिकालस्पशनों मतो&नुगतकालकलितः 
कथित । यस्यथ हि अ्रिकालस्पशन पर्याय. स च व्यक्ञषनपर्याय । यथाहि-घढादीना मृदादिपर्यायों 
व्यक्षनपर्यायों मृन्मय- सुवर्णादिघातुमयों वा घट कालत्रयेषपि मृदादिपर्यायत्व व्यज्ञयत्ति, तथा द्वितीयोभे- 
दोष्थेपर्याय चर्च्तमानाणुगोचर . सुक्ष्मवर्तमानकालवर्त्ती अ्थ॑पर्याय यथाहि--घटादेस्तत्तत्क्षणवर्ती पर्याय) 
यस्मिन्काले वर्चमावतया स्थितस्तत्तत्कालापेक्षाकृतविद्यपानल्वेनाथेपर्याय उच्यत इत्य्य ॥२॥ 


व्याख्याथें+--उन दोनो उत्कीत्तनोंमें प्रथम जो व्यज्ञन पर्याय है चद त्रिकाल्स्पर्शी 
है अर्थोत्त्‌ पृवोपर अनुगत सब काछके साथ वह पर्याय स्पर्श करता है । तात्पर्य यह कि 
जिसका स्पश्ण भूत, भविष्य तथा वत्तेमान इन तीनों काछोंमें होता है. चह व्यज्ञन पर्याय है.। 
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जेसे-घटादिका मृत्तिका आदि पर्याय व्यक्ञन पर्याय दे अर्थात्‌ सन्मय -अथवा 
सुबणोदिमय घट तीनों काढॉमें पर्यायत्व अर्थात्‌ मृत्तिफ़ा आदि पर्योयको प्रकाश 
करता है। और द्वितीय भेद अर्थपर्यीय है | यह अ्र्रपर्याय वर्तमान अगुका 
विषय है अर्थात्त्‌ सूक्ष्म वत्तेमान कालवर्ती अर्थ पर्याय है। जैसे घट आदिका उस 
उस क्षणमें रहनेचाला पर्याय जिस काछके क्षणमें चरत्तमानतासे स्थित है उध्'उप्त फाछकी 
अपेक्षासे उत्त्तिद्ार वियमान दोनेसे वह अरथपयोय फट्दा जाता है । भाव यह है कि 
जिस क्षणमे घट विद्यमान हे उसी क्षणफ्री विद्यमानतासे चह घट अर्थपर्याय है ॥२॥ 
अप तयो प्रत्येक हं विष्य दर्घायन्नाह्‌ 
द्रव्यतो भुणतो दंघा शुद्धतोष्शुद्धतस्तथा । 
शुद्धव्रव्यव्यझ्नास्यश्र तनो सिद्धता यथा ॥३॥ 
भाभाथ:--उन॒पर्यायोंके द्रव्यसे तथा गुणसे दो भेद हैं और शुद्ध तथा अशुद्धके 
द्वारा भी दो भेद दैँ। शुद्ध द्व्यव्यंजननामा शुद्ध द्रव्यव्यंजन पयोग जैसे चेतनमें 
सिद्धता पयोय है ॥ ३॥ 
व्याख्या । द्रव्यतों द्रव्यपर्यायों मवति तथा ग्रुणतों ग्रुणपर्यायो5पि भवति, एवं ढ़ था द्विप्रकारः 
स्यात्‌ । तथाहि द्रव्यव्यज्ञनपर्यायों गुणव्यञ्ञनपर्याय इति । तथा पुनस्तेनेव प्रकारेण शुद्धत शुद्धद्र्यव्यकन- 


पर्याय', अशुद्धतोषशुद्धद्रव्यव्यज्ञनपर्यायश्व  द्विप्रकार: । तत्र तेपु भेदेषु शुद्धद्रव्यव्यज्ञनाल्‍व शुद्धद्रग्यग्यजन- 
पर्याय कस्मिन्मवति भेतने यथा सिद्धता चेतनद्रव्यस्थ यया सिद्धपर्यायं, | भय हि केवरूभावाज्जैय” ॥शा 


व्याख्याथ+--द्रव्यसे तो द्रव्यपर्याय दोता दे और गुणसे गुण पर्याय द्वोता हे, इस 
प्रकार दो भेद दोोते हैं । जेसे द्वव्यव्यंजन पर्याय तथा गुणव्यंजन पर्याय द्वोता है । और 
उसी भ्रकारसे शुद्धसे शुद्ध द्वव्यव्यजन पर्यौय द्ोवा .दे तथा अशुद्धसे अरुद्ध द्रव्यव्यंजन 
पर्याय होता है ऐसे दो भेद हैं | अब उन भेदोंमेसे शुद्ध द्रव्यव्यंजन नामक शुद्ध दृव्यन्य- 
जन पर्याय किसमे होता है, जैसे चेतनमें सिद्धता अर्थात्‌ चेवनद्रव्यक्ा सिद्ध पर्याय है । 
यह शुद्ध द्रव्यव्यंजन पयौय केवछ भावसे जानना चाहिये ॥ ३॥ 


पुनर्भेदीपदेशमाह । 


फिर भेदका उपदेश करते हैं । 
अशुद्धवरव्यव्यज्ञनों नरादिबंहुधामतः । 


ग्रुणतोष्पोत्यमेवात्र कैवल्यमतिचिन्मुखः ॥8॥ 
भावार्थः-अशुद्ध द्व्यव्यंजन पर्याय मनुष्य देव आदि अनेक पकारका माना गया 
है और इसी प्रकार शुणसे भी जानने अर्थात्‌ शुद्ध शुणव्यंजन पर्यौय तथा अअशुद्ध-गुणव्यंजन 
प्यौय ये दो भेद शुणसे हैं। इनमें प्रथम भेदमें केवलक्ञान आदि और दूसरे भेदमें 


मतिक्ञानादि पर्याय हैं. ॥9॥ 


दृव्यानुयोगतकणा [ रश० 


व्यास्या । अशुद्धद्रव्पव्यञ्ञनपर्यायो5शुद्धद्रव्यव्यक्षनो नरादिरादिशव्दाहैवनारकतियेंगादयों बहुधा 
मतास्तदपेक्षया नरादिवेहुधा मत्त । अन्न हि द्रश्यभेद' पुद्गलसयोगजनितोइस्ति । मनुष्यादिभेदेनेव भेदः ॥ 
शुणतोध्पीत्यमेव । गुणव्यझ्ञनपर्यायों द्विप्रकार । तत्र प्रथम शुद्धगुणव्यज्ञनरर्यावः केवल्य केवलज्ञानादिरूप:, 
द्वितीयोष्प्यशुद्धपुणव्यक्षनपर्यायों मतिचिन्मुख, । मतिश्रूतावधिमन पर्यंयहप इति ॥ ४॥ 
व्याख्यार्थ:--अशुद्ध द्रव्यव्यंजन पर्याय सनुष्य, देव, नारक और तियग्व आदि रूपसे 
अनेक प्रकारका माना गया है; इसोक़ी अपेक्षासे “नरादिबंहुधः मतः” यद्द सूत्रमें पाठ हे। 
यहांपर द्रव्यका भेद पुदूगल संयोगसे उत्पन्न है, अतः मनुष्य आदिके भेरसे यद भेद होता 
है | गुणसे सी इसी प्रकार है अर्थात्त्‌ शुणव्यंजन पर्याय भी दो प्रकारका है। उनमें प्रथम 
शुद्ध गुणव्यंजन प्योय जो है, चह् तो केवलक्ञान आदिरूप पर्याय है । और दूसरा अथशुद्ध 
शुण व्यंजन पर्याय सतिज्ञान, श्ुतज्ञान, अवधिज्ञान तथा मनःपर्येय ज्ञान आदि स्वरूप 
है ॥४॥ 
पुन. कथयति । 
फिर भी पर्यायका भेद कहते हैं । 
ऋजुसुत्रमतेनाथेपर्यायः क्षणवृत्तिमात्‌ ॥ 
आश्यन्तरः शुद्ध इति तदन्योड्शुद्ध ईरितः ॥ ४ 0 
भावाथः--ऋजुसूत्र नयके सतसे अथेपर्याय क्षणवृत्तिवाछा है। आमभ्यन्तर तो शुद्ध 
अ्थपयोय है और उससे अन्य अशुद्ध अथेपयोय फद्ा गया है ॥५॥ 
व्याख्या । ऋजुधुत्रमतेनजु सूत्रादेशेनायेपर्याय , आम्यस्व॒र, छुद्धार्पर्याय. क्षणवृत्तिमानु क्षणपरिणतः ॥ 
हदग्पस्तदतिरिक्तोड्शुद्ध ईरित. । यो यस्प्रादल्पकाछवर्त्ती पर्यायः से च॑ तस्मादल्पत्वविवक्षया 
क्षशुड्धा्थपर्याय: कथ्यते ॥ ५ ॥ 
व्यास्याथ+--ऋजुसूचनयके आदेशसे आमभ्यन्तर ( अन्तर॑ग च। 
&स्वोज दे और शेणतानप्ति है लात शानेरवाव, धरणा मियां बोह रो 
है । और उससे अन्य अशुद्ध अरथपयोय कहा गया है । तात्पय यह कि जो जिस प््योगपे 
अल्पकालवरत्ती पर्याय हे वह पर्याय उस अधिक फाल्वत्ती पर्यायल्रे अल्पत्वक्री अपेक्षासे 
अशुद्ध अर्थपयाय कद्दा जाता है॥ ५॥ है 
अन्न वृद्धवचनसर्मात दर्शयति । 
इस विषय में ब्रृद्धों के वचनरूप संमति दर्शाते हैं । 
नरो हि नरशब्दस्थ यथा व्यज्ञनपर्ययः । 
बालादिको४<र्थपर्यायः संमतो भणितस्त्वयम््‌ ॥ ६ 0 
भावाथं+-जैसे नर शब्दका नर पर्याय व्यंजनपर्याय कहा गया है, चैसेही संमति 
प्रन्थमें बाल आदि अथपर्याय कहा गया है ॥ ६॥ 
श्ण श 


शरद ] भोमद्राजचन्द्रजेनशास्रमालायाम्‌ 


व्यास्या । नरो हि नरघव्दस्थ यथा व्यक्षनपर्यय इति । यथा पुरुषवाच्यजन्ममरणकालपयेन्त 
एको&तुगतनरत्वपर्याय” स चः पुरुषस्य व्यज्ञनपर्यायोधस्ति, समतिविषये बालादिकस्तु पुनरथंपर्यायः कथित ॥$ 
अयमिति इृदम प्रत्यक्षत्वे साक्षात्तमतिहृष्ट इति । अब गाथा “पुरिसम्रि पुरिससहो जम्माह्द मरणकाछ» 
पज्जतों । तस्तओों बालाईया पलवशेया चहु विगरष्पा ॥१॥ ६॥ 

व्याख्याथं:--जेसे नरशब्दका नर व्यंजनपर्याय हे, तापय्ये यह कि पुरुष शब्दसे 
वाच्य पृरुपपर्याय जन्मसे आदि लेकर मरणकालपर्यन्त एक अल्ुुगत रुपसे नरत्व पर्याय 
है और चह पुरुषका व्यंजन पर्थाय है और वाल आदिक अथंपर्याय हैं ऐसा संमति भ्रथमें 
कहा है, अर्थात्‌ यद्द विषय साक्षात्‌ संमतिमे देखा हुआ है । यहां संगतिकी याथा है कि 
“जेसे पुरुषमे पुरुष यद्द शब्द जन्मसे मरणतक रहता है यह व्यंजन पर्योय है और उस 
पुरुषमे बाल, युवा, इत्यादि जो भेद हैं ये सच अर्थपयौय हैं ॥६॥ ह 

अथ केवलज्ञानादिक शुद्धगुणव्यझ्ञनपर्याय एवं. भवति, तत्रार्थपर्यायों नास्तीत्येताहशी 
कस्यचिहिक्पटामासस्याधडास्ति ता निराकरोति । 

अब “केवल ज्ञान आदि गुद्ध ग॒ुणव्यज्ञन पर्याय ही हैं, उनमें अर्थपयोय नहीं है,” 
ऐसी किसी दिगम्बराभासको शंका है, उसको दूर करते हैं । 


षड्गुणहानिवृद्धिस्यां ययाउइगुरुलघुस्तथा । 
पर्यायः क्षणमिदाच्च केवलाख्यो5पि संगतः ॥ ७॥ 


भावाथ:--जेसे पडूगुणी द्वानिवृद्धिसे अगुरुल्घु पर्याय माना है, उसी प्रकार क्षणके 
भेदसे केवलाख्य गुण पर्यायके भी अर्थ पर्याय माना गया है॥ ७॥ ञ 

वध्यास्या । पड्ग्रुणहानिवृद्धिम्यामग्रुरुतघुपर्याया यथा कथिता पडगुणहानिवृद्धिलक्षणा अगुरुरुघु- 
पर्याया, सुक्ष्मा्थपर्याया इतिवत्पर्याय. क्षणमेदात्केवछाल्योषपि समतः क्षणभ्रेदात्केवलज्ञानपर्यायो5पि मित्तो 
मिन्न एवं दक्शित:। यत “वढमसमये योगमवरत्येकेवडनाणे” अपढमसमये सजोग्रिमवत्यकैबल्ननाणे 
अत्यादिवधनात्तहजुसूत्रादेशेन शुद्धगुणस्याप्यर्थपर्याया मन्तव्या ॥ ७ ॥ 

व्याख्यारथ:--जेसे षढ्गुणो द्वानि इद्धिसे अगुरुरुघु पर्याय कह्दे हैं अर्थात्‌ जैसे पड्गुणी 
हानि वृद्धिलक्षण अगुरुर्घु पर्याय अर्थात्‌ सूक्ष्मार्थ पर्याय हैं. ऐसेही क्षणके भेदसे केवल ज्ञान 
नामक पर्याय भी भिन्न भिन्न ही देखा गया है, क्‍योंकि, प्रथम समयमें योगभमवस्थ 
केवछज्ञानमें, ह्वितीयसमय सयोगी भवस्थ केवलक्ञानमें” इत्यादि वचन हैं, इसडिये 
ऋजुसूत्रनयके आदेशसे शुद्ध गुणके भी अर्थपर्याय मानने चाहिये ॥ ७॥ 


सद्द्रव्यव्यझनो5णुश्चाशुद्धपुदुगलपयेवः । ; 
इचणुकाया गुणाः स्वोयगरुणपर्यायसंयुताः ॥ ८ ४। 


द्रव्यानुयोगतकणा [ २२७ 


भावाथ+--शुद्ध द्व्यव्यंजन परमाणु जो है चद्द शुद्ध पुदूगल पर्याय दे और दृषणुकादि 
श्हुद्ध द्रव्य व्यंजन पर्याय हैं.। ये अपने २ गुण पर्यायों सहित हैं. ॥८॥ 
व्यास्या । सदृद्वव्यव्यअ्षवोध्णुः शुद्धदरव्यव्यज्ञगपरमाणु शुद्धपुदुगलपयंवस्तस्प नाशों नास्ति । तथा 
इध्‌ णुकादिका अशुद्धद्रव्यव्यक्ञनपर्याया: सयोगजनितत्वात्‌ । कीहशा: स्वीयग्रुणपर्यायसंयुताः पुदुगलद्रव्यस्प 
शुद्धगुणव्यज्ञनपर्याया अशुद्धगुणव्यक्षनपर्यायास्‍्ते निज २ गुणाश्रिता मन्तव्या' । यत. परमाणुगुणो यः स च॑ 
शुद्धगुणव्यज्ञनपर्यायस्तथा द्विश्रदेशादिगुणो य स चाजुद्धगुणव्यझ्ञनपर्याय ॥ ८ ॥ 


व्याख्याथे:--शुद्ध द्रव्यव्यंजन परमाणु जो है वह्द शुद्ध पुदूगछ पर्याय है। क्योंकि; 
उसका नाश नहीं होता है. | और व्याणुक आदि अछझुद्ध द्रव्यव्यंजन पयोय हैं.। क्‍योंकि, 
संयोगसे उत्पन्न होनेके फारण नाशचान हैं। थे कैसे हैं कि अपने ग्रुण तथा प्योय करके 
सद्दित हैं। अथात्‌ पुदुगल द्रव्यके जो शुद्ध गुणव्यंजन पर्याय ओर अशुद्ध गुणव्यंजन पयौय 
हैं, वे अपने अपने गुणके आश्रित मानने चाहिये | क्‍योंकि, जो परमाणुका गुण है 
वह तो शुद्ध गुणव्यंजन पयोय है; और जो हिप्रदेश आदिका गुण है वद्द अशुद्ध गुणव्यंजन 
पयाय है. ॥ ८ ॥ 


सुक्ष्मार्थपर्यंवाः सन्ति धर्मादीनामितीव ये । 
कथयन्ति न कि तेडपु जानन्त्यात्मपरायंतः ॥ ६ ७ 


भावार्थ+--धर्मा दि द्व्यके सूक्ष्म अथेषयौय हैं. ऐसा जो दिगम्बर कहते हैं सो 
क्या वे स्वपरबोधसे इस क्षणपरिणामरूप अथपयोयको नहीं जानते ॥ ९॥ 

व्याख्या । धर्मादीना धर्मास्तिकायादीना सुक्ष्मार्थेययंवा शुद्धद्रव्यव्यजनपर्याया: सन्ति, इनीव ये 
कथयन्त्येताहशहठ कुवेन्ति ते जना हठ त्यकत्वा आत्मपरार्थत निजपरप्रत्ययाहजुसूत्रादेशेंन चामु क्षणपरि- 
णतिरूप पूर्वोक्तमर्थेपर्यायमपि केवलज्ञानादिवन्न कि किमिति कथ न जानश्ति हठ त्यक्त्वा कथ नाज्रीकुव॑न्ति । 
कि च तेषु धर्मास्तिकायादिष्वपेक्षया अशुद्धपर्यायोषपि मवति न चेत्दा परमाणुपयेस्तविश्वाम: पुद्गलद्गव्ये5पि 
न भवति, हत्यभिप्रायेण कथयन्नाह ॥ ९ ॥ 


१ 


व्याख्याथे---धमौस्तिकाय आदि द्रब्योंके सूक्ष्म अर्थ पर्याय अर्थात्‌ शुद्ध द्वव्यव्यंजन 
पर्याय हैं, ऐसा जो दृठ करते हैं, वे ठ करनेवाले मनुष्य हठको छोड़कर; अपने, प्रत्ययसे 
अथवा परके भ्रत्ययसे और ऋजुसूत्रनयके आदेशसे इस क्षणपरिणाम रूप पूवकथित अर्थ- 
पर्यायको भी पेवल ज्ञान आदिकी भाँति क्‍यों नहीं जानते ? अर्थात्‌ अपने हृठको छोडकर 
क्यों नहीं स्वीकार फरते। यह आश्षेप है । और भी, उन धर्मास्तिकाय आदियमें अपेक्षासे 
अशुद्ध॒पयौथ भी होता है, यदि ऐसा न हो तो पुदुगल द्र॒व्यमें भी परमाणु तक विश्राम नहीं 
होता है। इस अभिभायसे शछोक कहते है ॥ ९॥ 


र२८ ] श्रीमद्राजचन्द्रजेनशाख्रमालायाम्‌ 


यथा5कृतिथ धमरादिः शुद्धों ध्यंजनपर्यवः । 
लोकस्य ब्रव्यसंयोगादशुद्धोपपि तथा भवेत्‌ु ॥ १० 0 
सावा्थः--जेसे धर्म आदि द्रव्यके छोकाकाश भ्रमाणसे शुद्ध व्यंजन पर्याय है, 
ऐसेहदी छोकमे रहनेवाले द्रव्योके संयोगसे अगुद्ध व्यंजन पर्याय क्‍यों न हो ? अर्थात्‌ 
द्ोनाद्दी चाहिये ॥ १०॥ 
व्याख्या । धर्मास्तिकायादेराकृतिलोकाकाशमानसंस्थानरूपा यथा वत्तते तथा शुद्धों ध्यंजनपर्यवः 
शुद्धव्रव्यव्यंजनपर्याय: कथ्यते परनिरपेक्षत्वेनेति । तथा छोकस्य द्रव्यसयोगाललोकवर्त्ती द्रव्यसयोगरूपो5शुद्ध- 
द्रव्यव्यजनपर्यायोडषपि तस्य लोकस्य द्वव्यसयोगात्विरपेक्षतव कथयन्विरोध नोत्पादयति । विरोध को5पि 
तास्तीत्यथें, ॥ १० ॥ 
व्याख्याथेड--जेसे धमोस्तिकाय आदि द्रव्यक्षा आकार छोकाकाझ श्रभाण स्थिति- 
रूप है, इसलिये परद्रव्यकी निरपेक्षासे वह शुद्ध दृव्यव्यंजन पर्याय है ऐसा कथन दोता है; 
ऐसेद्दी छोकके द्व्योंके संयोगसे अर्थात्‌ लोकमे रहनेवाले जो द्रव्य हैं. उन द्र॒व्योंका धर्मादि 
द्व्यके साथ संयोगरूप अशुद्ध द्व्यव्यजन पर्याय भी है, और उस छोकके द्रव्य सयोगसे 
निरपेक्षक दोनेसे किसी विरोधको भी नहीं उत्पन्न करता, अर्थात्‌ कोई विरोध नहीं 
है ॥ १०॥ 
बयाक्ृति पर्यायो भविष्यति, सयोग पर्यायो न मविष्यतीत्याशडूरा परिहरन्नाह । 
अब आकृति पर्याय हो सकती है और संयोग नहीं इस आज्ञकाको दूर फरते हुए 
कहते हैं । 
भाकृतेरिव संयोगः पर्यवः कथ्यते यतः ॥ 
उत्तराध्ययनेष्प्युक्त पर्यायस्य हि लक्षणस्‌ ॥ ११ ॥ 
भावाथं+--आकऋृतिके समान संयोग भो पर्योय कहलाता दे । क्योंकि, उत्तराध्ययन 
सूज़में भी पर्यायका लक्षण कहा है ॥ ११॥ 
व्याख्या । सयोगोध्प्याकृवेरिवाकृविवत्पर्याय” कथ्यते । यतो द्वेतो' पर्यायस्थ लक्षण हीति 
निश्नितमुत्तराध्ययने5प्युक्त कवितम, । ततोउस्य छक्षण समेदमपि श्रीउत्तराष्ययनादेवावस्रेयमित्ति ॥ ११ ॥ 
व्याख्याथः--संयोग भो आकृति ( आकार ) के समान पर्याय कह्दा जाता है। क्योंकि, 
निश्चय रूपसे पर्यायका छक्षण उत्तराध्ययन सुत्रभे भी कद्दा है। इसढिये भेद्सद्वित 
पयोयका छक्षण श्रीज्तत्तराष्ययनसजसे दी जानना चाहिये ॥ ११॥ 
पुनस्तदेवाह । 
फिर पर्यायके विषयमें ही कद्दते हैं। 


श्रीमद्राजचन्द्रजेनशालमालायाम्‌ [ २२०९ 


एकत्वं च प्रथवत्वं च संख्या संस्थानमेत्र च॑ । 
संयोगश्च विभागश्चेतीत्यं भनसि चिन्तथ ॥१२॥ 


भावा4+--एकत्व, प्रथक्त्व, सैख्या, संस्थान, संयोग तथा विभाग इन सबको पर्याय 
रूपसे मनमें विचारों ॥१शा। 


व्याख्या । एकत्वं १ पृथक्त्वम, २ एतद्इय तथा पुनः सर्या १ सस्थानम, २ एतद्द्य थे पुनः 
सयोगः १ विभाग' २ एतद्हय चेत्यादि पटक द्वित्वपरिणत मनसि चिन्तय । स्वचेतोगोचरीकुरुष्वेत्यथें: । 
तथा च तत्र गाथा-“एगत्त न पुहुत्त च सख्या सठाणमेव च। सयोगो य विभागों य पज्जवाणं घु 
शछवखसण १” हत्येतग्दायोक्त पर्यायभेदभावना भावयितव्या ॥१२॥ 

व्याख्याथ१--एकत्व १ एथक्त्व २ ये दोनों, संख्या १ संस्थान २ (आकृति वा अवयब- 
रचना) ये दोनों, पुनन संयोग १ तथा विभाग २ ये दोनों, इन तीन इन्द्र अथीत्‌ छहको 
सनसे पर्याय रूप विचारो | अर्थात्‌ अपने चित्तमें इनको पर्यायके भेद समझो । ऐसी द्वी 
यहांपर उत्तराध्ययनकी गाथा हे-“एकत्व १ प्रथकत्व २ संख्या ३ संस्थान ४ संयोग ५ और 
विभाग ६ ये पर्यायके लक्षण हैं | इस गाथामें जो (एकत्व आदि) कह्दे हैं, उनमें पर्यायके 
भेदकी भावना करनी चाहिये | भावार्थ-उत्तराध्ययनमें स॑ंयोगको भी पयोय माना हे ॥ १९॥ 

पुनः प्रकृतमेवार्थभाह । 

फिर उसी पर्याय विषयको कहते है । 


उपचारी न वछशुद्धों यद्यप्यन्याश्रितों भवेत्‌ । 


असद्भुता मनुष्याद्यास्तरा नाशुद्धथोगकाः ॥११॥॥ 

सावाथ+--जो उपचरित है बह यद्यपि परद्रव्याश्रित दो परन्तु अशुद्ध नहीं हो सकता | 

यदि ऐसा मानते दो, तब तो असदूभूत मनुष्य आदि भी अशुद्धपर्याययोगी नहीं होंगे॥१३॥ 

ध्यास्या । उपचारी न भवत्यशुद्धों यद्यप्यन्याश्रितों भवेत्परद्रव्यसयोगी स्पात्तथाप्युपचारी बथुद्धताँ 

नाप्नोति । अथ च॒ यद्येवं कथयिष्यय यद्यदि च धर्मास्तिकायादीना परद्रव्यसयोगो$स्ति तदुपचरितपर्याय 

दृति कथ्यते, परन्त्वशुद्धपर्यायः इति न कथ्यते, द्रव्यातथालदेनुष्वेवाणुद्धत्वव्यवहारोधस्तीति, तत्तस्माद 

भनुष्यादिपर्यायोध्प्यशुद्ध इति न कथयत, अम्तदुभृतव्यवहारनयग्राह्मत्वेवासदुभूत इति कथयत । तद्धि तब्त्वा- 

दिपर्यायवदेकद्रत्यजनकावयवसघातस्य॑वाशुद्धद्रव्यव्यजनपर्यायत्व. व कथयता चतुरक्ष' लग्रेदितिं । तस्मादपे- 

क्षानपेक्षाभ्यां शुद्धाशुद्धानेकान्तव्यापकत्वमेव श्रेय इति । तदेवाग्रेतने पद्म प्रतिपादयिष्यति । पुनरक्षराथे- 
ह्त्वेवम_ ॥ असद्भूता मसनुष्याय्ास्ता अशुद्धयोगका नेति ॥ १३ ॥ 

व्यास्याथंड--उपचारवान्‌ यद्यपि परद्वव्यका संयोगी होवे तथापि वह अशुद्धवाको 

नहीं प्राप्त होता है । अब यदि ऐसा कहते हो कि, धमौस्विकाय आदि द्र॒व्योंका परद्रन्यके 


२३० ॥ श्रीमद्राजचन्द्रजैनशास्रमालायाम्‌ 


साथ संयोग है; इसोसे उतको उपचरित पर्याय कद्दते हैं परन्तु अशुद्ध प्यौय नहीं कहते। 
क्योंकि द्रब्यके अतथाभावके (अन्यपनेके) देतुओंमे दो अग्ुद्दताक्ा व्यवद्धार हे, इस कारण, 
भलनुष्य आदि पर्याय भो अशुद्ध है; ऐसा न कद्दो । किन्तु अस्रदुभूत व्यवद्वार नयसे ग्राह्म 
होनेसे असद्भूत है, ऐसा कद्दो । क्योंकि वह तन्तु आदि पर्यायक्री तरह एकद्व्यजनक 
जो अवयवसंघात ( अवयबोंका समूह ) उसोको अशुद्ध द्रवयअ्य॑जनपर्यायता कहनेवाडोंके 
'वतुरख्त छगेगा । इसलिये अपेक्षासे शुद्ध ओर अपेक्षारद्दिवतासे अशुद्ध इस प्रकार अनेक्ान्त 
व्यापकता दी श्रेष्ठ हे । और इसको आगेके क्ोकमें प्रतिपादित करंगे । अक्षराँका अर्थ तो 
यद्द दे कि, यदि उपचारी अशुद्धताकों नहीं प्राप्त द्ोता; वो मदुष्य आदि भो अशुद्ध पर्यायके 
योगी नहीं हैं ॥ १३॥ 
पुत्न कथयति । 
पुनः उसी विषयको कहते हैं । 
धम्मादिरन्यपर्यायेणात्मपर्यायतोइन्यथा । 
अशुद्धताविशेषो न जीवपुद्गलयोयेथा ॥१४॥ 
भावा्:--धर्मी स्तिकाय आदिसे परपर्यायसे तथा अउने पर्यायप्ते विडश्षणता है; ओर 
जेसे जीव, पुदूगलूमें अशुद्धवाका विशेष नहीं है; वैसे इनमें भी नहीं है ॥१श॥ 
व्यास्या । धर्मादेधेर्माह्तिकायादेर8्थपर्षापेग पराययिणात्माययिेगात्मयर्थाविव स्वपर्यायादन्यवा 
विषमत्व॑ विछक्षणटवज्ञातव्यमू । यंत कारणादशुद्धतया विशेषों नाध्ति यथा जीव पुदगलपोविषये 
शशुद्धताविदोषो नास्ति ॥१४॥ 
व्याख्याथ३-- धर्मा स्तिका4 आदिके परपर्याय तथा आत्मपर्यायसे विलक्षणवा जाननो 
चाहिये । क्योंकि, जैसे जीव ओर पुदूगलके विषयमें अशुद्धता विशेष नहीं है, वेधे यहां 
भी अशुद्धताका विशेष नहीं हे । 
अथ प्रकारान्तरेण चतुविधपर्याया नयचक्रों कथितास्तानेव दर्शयन्ताह । 
अब न्यचक्रमे अन्य अकारसे पर्यायोंके जो चार भेद बह्दे हैं; उन्हीं भेदोंकों दर्शाते 
हुए आगेका श्लोक कद्दते हैं । 
स्वजातेश्व विजातेश्न पर्याया इत्यमर्थके । 
स्वभावाच्च विभावाच्च ग्रुणे चत्वार एवं च ॥पशा। 


भावाथे--द्वव्यके विषयमे इसी प्रकार स्वजावीयसे तथा विजातोयसे पर्याय होते 
हैं । ऐसेहटी गुणके विषयमे भी स्वभाव शुणसे तथा विभाव शुणसे पर्योय दोते हैं । 
इस प्रकार प्योयके चार भेद हुए ॥९०॥ 

व्याख्या । इत्यभग्रुता प्रकारेण स्वजाते पर्याया सजातीयद्रव्यपर्याया, विजाते* पर्यायां 
विजातीयद्रव्यपर्यायाश्वार्थके द्वव्ये . द्रव्यविषये. भवन्ति । स्वभावा पुनविभावादिति स्वमभाव- 


द्रव्यानुयोगतकणा [ २३१५ 


गुशपर्याया,, विभावगुणपर्याया. इत्य चत्वारो भेदा द्रव्यगुणभेदात्पर्यायाणा फथनीयांः । [स्वजातीयद्रव्यपर्यायः, 
विजातीयद्रव्यपर्याय., स्वप्नावगुणपर्याय", विभावगुणपर्याय , इति घत्वारो द्रव्यगुणयोमेंदा भावनीया इति ॥१५॥ 
व्यास्याथे+--इस प्रकारसे |स्वकीय जातिसे जो पयोय होते हैं वे सजातीय पयोय 
कहलाते हैं, तथा परजातिसे जो पर्याय होते हैं दे विज्ञातीय पर्याय कहलाते हैं । और 
स्वभाचसे तथा विभावसे गुणमें पर्याय द्योते हैं । क्थात््‌ स्वभाव शुणपर्याय, और विभाव 
शुणपर्याय दो भेद हैं । ऐसे द्रव्य और गुणके भेदसे पर्यायोँके चार भेद कहने चाहिये । 
अर्थात्‌ सजातीय द्रव्यपयौय १ विजातीय द्रव्यपययोय २ स्वभाव गुणपर्याय ३ तथा विभाव 
शुणपर्याय ४. इस प्रकार दो भेद्‌ द्ृव्यके तथा दो भेद शुणके इन दोनोंको मिलाके, चार 
भेद द्रव्य गुण दोनोंके विचारने चाहिये ॥९०॥ 
श्षत्र॒ पूर्वोक्ताना भेदानामुदाहरणमाह । 
अब पूर्वोक्त सजातीय द्रव्यपययोय आदि भेदोंके उदाहरण कहते हैं । 
हृचणुक च मनुष्याश्व केवल मतिचिन्मुखाः । 
दृष्टान्ता प्रायिकास्तेषु नाणुरन्तभेवेत्ववचित्‌ ॥१६॥ 
भावाथ+--छथणुक सजातीय द्र॒व्यपयोय हैं, मनुष्य आदि विज्ञातीय द्रव्यपयाय हैं. 
तथा केवल ज्ञान स्वभाव गुणप्योय है और मतिज्ञान आदि विभाव ग़ुणपर्याय हैं । ये 
धृष्टांत प्रायिक है । क्‍योंकि, इनमें, कहीं भी अणुका अन्तर्भाव नहीं होता है ॥१क्षा 


व्याख्या । दृथणुक॑ चेति द्विप्रदेशादिस्कन्ध,. से च सजातीयद्रव्यपर्याय,, कथय ततु । हयो! 
प्ररमाण्वी: सयोगे सति दृधणुकमेतावता द्रव्यद्यः सगत्यकद्रव्य भवतीति सजातीयद्रव्यपर्याय” १ । मनुष्याश्व 
झनुजादिपर्याया विजातीयद्रव्यपर्याय इति, जीवपुदुगलयोयगि सतति मनुष्यत्वव्यवह्रों जायते, एतावत्ता 
विजातीयद्रव्यद्वयं॑ संग्त्यैकद्रव्यं निष्प्चभिति विजातीयद्रव्यपर्यायः २॥ भथ केवलरूमिति केवलजान स्वभाव- 
शुणपर्यायः कथ्यते, कथ तत्‌-कर्मेणा सयोगरहितत्वात्स्वमावग्रुणपर्यायः ३ । अथ मतिचिन्मुखा मतिज्ञानादयः 
पर्याया: विभावगुणपर्यायाः कथ्यन्ते | कथ ततु कर्मेणा परतन्त्रत्वाद्विभावगुणपर्याय ४ । इति। एते हि चत्वारों 
हृष्टास्ता: प्रायिका ज्ञातव्या । परमाथतस्तु परमाणुरूपद्रव्यपर्याय एपु चतुषु' नान्तर्भवितुमहँति विभागजनित- 
पर्यायत्वात्‌ । तदुक्त समतो-अणु्टह दव्व आरद्धंति अणत्ि वयसाण सात्ततो | अपुणविभत्तो अणुत्तिजाबो 
अणु होइ ।? इत्यादिक सर्व विपृश्य विज्ेयमिति । आरब्पद्रव्यपर्यायेउणुद्यसयोगे सत्ति दृधणुक निष्पचते, 
त्रिमिद्बर्य गुकैरयणुक जायते, त्रिमि्यणुक॑श्वतुरणुकमुत्पयते । एवं महंती पृथ्वी, महत्यआपो, महास्तो वायव 
इत्यादि नैयाधिक: प्रणीतत्वात्‌ ॥१६॥ 

व्याख्याथं:--जो दिप्रदेश आदि स्कंच हैं. वे सज्ातीय द्रव्यपर्याय हैं. । सो कैसे कि, 
दो परमाणुओंका संयोग दोनेपर दयणुक होता हे । इससे यद सिद्ध हुआ कि एक जातिके 
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दो द्रव्य परस्पर मिलके जो एक द्रव्य दोता है. बह सजातीय द्रव्यपर्याय है । १। और 
सलुष्य आदि जो पर्याय हैं वे विज्ञातीय द्व्यपर्याय हैं । क्थोंकि, जीव और पुद्गढका पर- 
स्पर संयोग होनेपर मनुष्य यह व्यवद्वार होता है । इससे यद्द सिद्धान्त हुआ कि भिन्न २ 
जातिके दो द्रव्य मिलकर, जो एक द्रव्य होता है; वह विजञातीय द्रव्य पर्याय कहलाता दे 
| केवल ज्ञान जो है वद्द स्वभाव गुणपर्याय कहा जाता दै। सो कैसे कि-बह कमोंके 
संयोगसे रद्दित है इसलिये स्वभाव गशुणपर्याय है ।३॥ तथा मतिज्ञान आदि पयौय विभाव 
शुणपर्याय कहलाते हैं। सो कैसे कि, ये कर्मोक्रे सम्बन्धसे होते हैं, इसलिये विभाव गुणपर्याय 
हैं ।४ इन चारों दृष्टान्तोंको प्रायिक समझना चाहिये, अर्थात्‌ ये सर्वत्र रदनेवाले नहीं हैं । 
परसाथंसे तो परमाणु रूप द्रब्यपयौथ इन चारोंमे अन्तर्गत होने योग्य नहीं है । क्योंकि, 
चह परमाणु द्रव्यविभागसे उत्पन्न पर्याय हे न कि संयोगसे उत्पन्न | सोद्दो संमतिमें कद्दा 
है कि-“दो तीन आदि अणुभोंसे अनन्त द्रव्योक्का आरभ निरन्तर होता है। और 
जिसका फिर विभाग न हो वह अणु हे । यह दृघणुकसे विभाग फरके होता है ।१” 
इत्यादि सब विचारके जानना चादिये । ओर “आरंभ किये हुए द्वव्यके पयोयमें दो अणु- 
ओके स॑योगसे दृथणुक उत्पन्न होता है, ऐसे ही तीन द्वथणुकोंसे उयणुक और चार ज्यणु- 
कॉसे चतुरणुक उत्पन्न दोता है और इसो प्रकार महद्दाप्रथिवी, मद्धाजठ तथा मद्ावायु 
आदि होते हैं” इत्यादि रूपसे नैयायिकॉने भी कहा है ॥ १६॥ 

पुन* प्रतिपिपादयिषुराह । 

उस्रो कथनकी इच्छासे पुनः इस ऋ्लोकको कहते हैं । 

गुणानां हिं विकाराः स्युः पर्याया द्रव्यपर्यवा: । 
इत्यादि कथयन्देवसेनो जानाति कि हृदि ४१७॥ 

भावार्थ-गुणोंके विकारदी प्योय हैं यह, पद्विछे कहकर फिर द्वव्यपयोय तथा 
शुणपर्याय कहते हुए देवसेनजी अपने मनमे क्‍या जानते हैं. ! ॥१७॥ 

व्याख्या । गरुणविकारा पर्याया एवं कथयित्वा तेषा भेदाधिकारे पर्याया द्विविषा द्रव्यपर्यामा 
गरुणपर्यायाश्व ति कथयश्न देवसेनो दिगभ्वराचार्यों नयचक्रग्रन्यकर्तता हृदि वित्ते हि जानाति अपि तु सम्मा- 


विता्थ न किमपि जानातीत्यर्थ. । पूर्वापरविरुद्धभाषणादसत्माय एवेदमित्यमिप्राय, । किन द्रव्यपर्यापा एव 
कथनीया परन्तु शुणपर्याया इति पृथम्मेदोत्कीर्तन न कर्त्तव्य द्रव्ये गुणत्वाधिरोपादूणे च गुणत्वामावादिति 


निष्कर्ष ॥१७॥ 

व्याख्या/र्थ- गुणोंके विकार पर्याय हैं ऐसा कहके पुनः पर्यायोंके भेदके अधिकारमें 
पर्याय दो भ्रकारके हैं--द्रव्यययोय तथा गशुणपर्याय इस श्रकार त्यचक्तसन्थके कत्तो दिग- 
स्वराचार्य देवसेननी अपने चित्तमें कया जानते हैं? अर्थात्‌ कुछ नहीं जानते हैं। अथीत्‌ 
यूर्वापर विरुद्ध भाषण करनेसे यह झूठा है यद् अमिप्राय है। और द्॒व्यपयाय दी कहने 
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घाहिये ओर गुणपयोय ऐसा दूसरा भेद न फरना चाहिये । क्योंकि, द्वव्यमें गुणत्वका 
अध्यारोप है और गुणमें गुणताका अभाव है | यही तातये है ॥ १७॥ 
पुनस्तदेवाह । 
फिर उसीको कहते है । 
इत्थं पदार्थाः प्रणिधाय भुध्नि परीक्षिता ज्ञानगुरोः सदाज्ञास्‌ । 
तुच्छोक्तिसुत्सुज्य विभोहसुलामहेंतक्रमाम्भोजरतेत सर्वे ॥ १८ 0 
भावाथ+--ज्ञानके दाता श्रीगुरुकी उत्तम आज्ञाको मस्तकपर धारण फरके, जिनेन्द्रके 
शवरणकमलसे तत्पर मैंने विमोहके सूनभुत अज्ञप्रणीव वचनको त्यागकर, इस भश्रकार सब 
पदार्थोंकी परीक्षा की ॥ १८॥ 
इृति श्रीयशोविजयोपाध्यायश्रणीतद्रव्यगुणपर्यायभाषाविवरणोक्तार्थसदर्भितश्लीक- 
रूप-द्रव्यानुयोगतकंणाया चतुर्देशोषष्याय ॥ १४ ॥ 
व्याख्या । इत्यमनया रीत्या पदार्था द्वव्यगुणपर्याया परीक्षिता' स्वरूपछक्षणभेदादिकथनेन 
विदादीकृता, । कि कृत्वा ज्ञानगुरो परम्परागतश्र्‌ ताचायंस्थ सदाज्ञला सत्यनिदेश भूध्ति मस्तके निधाय 
संस्थाप्य । पुन कि कृत्वा विमोहमूछा अमनिबन्धना तुच्छोक्ति तुच्छबुद्धिप्रणीतवचनमुत्सुज्यापाकृत्य । 
कीहशेन मया भहेत्क़माम्मोजरतेन वीतरागचरणकमलसेवनरसिकेन । सर्वे पदार्था मया परीक्षिता इत्यथ॑: ॥ 
भोजेति नामनिरूपषण चेति ॥ १८ ॥ 
इति श्रीवाचकमुख्य--श्रीयशोविजयविदर्भितद्रव्यगुणपर्यायमाषाविवरणतदुक्तिसस्भुलितायां 
/ क्ृतिमोजसागरविनिमिताया प्रव्यानुयोगतर्कणायां चतुर्देशोष्ण्याय ॥ 
व्याखस्याथ+--पर॑परागत श्रुताचायंकी समीचीन जआज्ञाक्रों सस्तकपर धर करके और 
भ्रमसे उत्पन्न हुए ऐसे भन्दबुद्धियोंके रचे हुए बचनको दूर करके श्रीजिनेन्द्रके चरणकमलछों- 
की सेवा फरनेमें रसिक ऐसे मेने इस प्रकार सब द्रव्य, गुण, पर्यायोंकी परीक्षा को; 
अर्थात्‌ स्वरूप, लक्षण तथा भेद आदिका फथन करके स्पष्ट रीतिसे पदार्थोंक्ना निरूपण 
फिया | #छंपसे “क्रमाम्सोज” इस पदमें ध्ोज” यह अपने नामका निरूपण भी 
आचायेने किया हे ॥ १८॥ 
इति श्रीआचार्योपाधिघारिपण्डितठाकुरप्रसादशर्मद्िवेदिप्रणीत माषानुवादसमलडकतायां 
द्रव्यानुयोगतक गाया चतुर्देशोउ्ष्याय ॥ १४ ॥ 


द्रव्यादिकानां तु विचारसेवं विभावयिष्यन्ति सुमेधसों ये । 

प्राप्त्यन्ति ते सन्ति यशांसि लक्ष्म्यः सोख्यानि सर्वाणि च वाब्छितानि ॥१॥ 

भावार्थ+--जो बुद्धिमान इस प्रकार द्रव्य आदिका विचार करेंगे; वे उत्तम यश, 
रूक््मी तथा सम्पूर्ण अभिलूषित सुखोंको प्राप्त होंगे ॥ १॥ 

३० 
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व्याख्या । एवमनया रीत्या द्रव्यादिकाना विचार ये सुदुद्धयो विभावयिष्यन्ति' ते सुमेघत हे 
सल्ति शोमनानि यद्यासि | पुन' लक्ष्य परवर सर्वाणि वाब्छितानि सुलानि प्राप्स्यन्तीति भाव ॥ १॥ 


व्यास्याथं:--इस पूर्वोक्त श्रकारसे जो उत्तम डुद्धिके धारक भव्य जीव द्रव्यादि 
पदार्थोके विचारकी विभावना करेगे वे सम्यक्‌ ज्ञानधारी जीव अच्छे यश, और लरूष्ष्मियोंको 
भ्राप्त करेंगे तथा परलोकमें सब वाब्छित सुखोंको श्राप्त करंगे॥ १॥ 
गुरोः थ्‌ तेश्रानुभवात्पकाशितः परो हि द्रव्याथनुयोग आन्तरः । 
जिनेशवाणीजलधो सुधाकरः सदा शिवश्रीपरिभोगनागरः ॥ २ ॥ 
भावाथ--सर्वोत्तम, आन्तरिक, क्ञानस्वरूप, श्रीजिनेन्द्रके वचनरूपी समुद्रमें चन्द्रमाफे 


समान तथा निरन्तर मुक्तिलक्ष्मीके सेवनमे नागर ऐसा यह द्रव्यानुयोग मैने गुरुके सिद्धान्तसे 
तथा अपने अनुभवसे प्रकाशित किया ॥ २॥। 


व्याख्या । ग्रुरोशनिगुरो' श्रूत्ते सिद्धान्तावनुमवात्स्वानुभूतेराम्तरोह्तर्शानमय प्र प्रकरष्टो 
द्रव्यानुयोग प्रकाशित । कीहशो वीतरागवचनसमुद्रे चन्द्र इव चन्द्र, निरत्तर शिवलक्ष्मीविछासे नायक 
इव नागर इति ॥२॥ 


ये बालकास्ते किल लिज्भदर्शिनों ये मध्यमास्ते तु बहिष्क्रियारताः । 

द्रव्यानुयोगाभ्यसने य उत्तमाः कृतादराः सत्पथसद्धिनस्ते ॥ हे ॥ 

भावारथः--जो बालक (मूर्ख) है वे केवल लिप्लके दर्शक हैं, जो मध्यम ( कुछ 
ज्ञानके धारक) हैं. वे वाह्मक्रियामे तत्पर हैं, इसलिये जो द्र॒व्याजुयोगके अभ्यासभे आदर 
फ्रनेवाले है वेही उत्तम ( विशेष ज्ञानफे धारक ) हैं. और सन्मागंके सद्डी हैं॥३॥ 

व्याख्या । ये बालका इति सुगमम, । पोडशकवचन--“वाल” पश्यति लिजु मध्यमबुद्धिविचार- 
यति वृत्तिम | आग्रमवत्त्व तु बुध. परीक्षते सर्वेलेन ।१ ॥” इति॥ ३ ॥ कार्पके 

द व्याख्या4:--'थे बालका/ इत्यादि झछोकका अथे सुगम है । इस रहो विषयमसे 

घोडशकका भी वचन 8--/बालक ( मन्ददुद्धिजन ) छिज्लको देखता है, भध्यम बुद्धिके 
धारक चृत्तिका विचार करते हैं और जो ज्ञानी (उत्तम) हैं वे सब प्रकारसे शाख्रोक्त 
तत्वकी परीक्षा करते है ॥ ३॥ े 

क्िया प्रिया नैव विसुच्य संविदं न ज्ञानमानन्दकरं विना क्वियास्‌ । 

समुच्चये योगह॒शां निरूपित॑ यदकंखद्योतवदन्तरं मह॒व्‌ ॥ ४ ॥ 

भावार्थ--ज्ञानके विना क्रिया प्यारी नहीं होती हे और रस क्रियाके कर के 
भी आलन्दका कर्तों नहीं दोता है। और योगहष्टिसमुच्चय नामक संथमे तो सृः कि 
खबद्योत ( जुगुनू ) में जितना अन्तर ( फरक ) दे उतना बंडा भेद ही ज्ञान और 
निरूपण किया है | अथौत्‌ ज्ञान तो सूचेके समान है और क्रिया खयोतके ठुल्य है ॥४.॥ 
दि 220९2: वि क द 4 अत नल म लक 


(१) इस व्याख्याका अर्थ सूत्रमावार्थसे ही समझ लेता चाहिये । क्योकि इसमें विशेषता नह्ठी है! 
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खद्योतप्रतिसा क्रिया तु कथिता ज्ञानं तु भानुपम- 
मित्येतन्महदन्तरं कलियुगे कश्रिद्व्ुधो विन्दति । 
बाह्याभ्यासविनिर्भितों हि दुरितक्षेपों भवेहृढ्ु र- 
क्षुण्णपक्षोदकणोपभः किसपर वाक्य बुधा ब्रूमहे ॥ ५ 
भावार्थ:--क्रिया तो खद्योतके तुल्य कद्दी गई है और ज्ञान सूय्यके समान हे, 
पत प्रकार ज्ञान और क्रियामे बड़ा भेद है । इस भेदको कलियुग ( पंचमकालछ )में फोईदी 
द्वार जानता है । और बाह्मके अभ्याससे उत्पन्न हुआ जो पापका नाश है, वह दहुर 
मेंढक ) के द्वारा खोदे हुए मिट्टीके कणके बराबर है | बुधजनो ! इससे अधिक क्रिया तथा 
॥नके भेदके विषयमें आपसे ओर क्या कहें ? ॥ ५॥ 
व्याख्या । क्रियेति स्पष्टम । यदुक्त योगदृष्टिसमुच्चये “तात्कालिक: पक्षपातों भावशुस्या च॑ या 
हवा । अनयोरन्तर ज्ञेय भानुखय्योतयोरिव । १।” “भड्डकचुन्नकप्पो कियाइ जाणिभो कभ्रो किलेसाण 8 
'दृदुदुरचुन्नकप्पो नाणकओं ते च आणाएं ॥ १॥ ५ ॥ 
व्याख्याथं:--“क्रिया प्रिया” इत्यादि चतुर्थ तथा पंचम इलोकका अथ स्पष्टददी हें 
सलिये व्याख्या नहीं की | यद्दी विषय योगह्टिसमुच्चयमें कद्दा है कि तत्काल अर्थात्‌ 
सी क्षणमें होनेवाले अपने पक्षपातकों प्रकटकर्ता ज्ञानमें ओर भावशून्य जो क्रिया है 
समें सूथे ओर खद्योतके बराबर भेद 'जानो | १।” इस विषयमे यह गाथा भो है “क्रिया 
धद्सि मेंढकके खोदे हुए मिट्टीके कणके बरावर पापोंका नाश होता है ओर ज्ञानसे मेंढकके 
प्सान पापका नाश होता है, यह सर्वेज्ञकी आज्ञासे सिद्ध हे।१॥छ॥५॥ 
मिथ्यात्वमुलाप्टककर्सेसंस्था न कोटिकोटेरधिकोपदिषप्ठा । 
समागते ज्ञानगरुणेइत्र पुसो महानिशीथोक्तमिति प्रमाणम ॥६॥ 
भावाथेर--सलुष्यको ज्ञान गुण प्राप्त होनेपर मिथ्यात्व है मूछ जिनका ऐसे 
आठों फर्मोकी स्थिति कोटिकोटि सागरसे अधिक नहीं है, यह प्रमाण महानिशीथ' प्र॑थमें 
कहा हुआ है ॥६॥ 
जानाति तत्त्वानि ययार्थंमर्थे ब्रते परान्यों दुरितं निहन्ति । 
अनन्तकायस्थमपाकरोति यो भांष्य उक्तः स तु केवली ज्ञः ॥७छ॥ 
भावाथे:--जो संपूर्ण तत्त्वोंकी जानते है, जो भव्यजीबोंको यथार्थ पदार्थका कथन 
फरते हैं, जो अनन्तकायस्थको दूर करते है वे भाष्यमें केवछी कहे गये हैं. ॥॥ ७॥ 
व्याख्या । अथ भिथ्यात्वेति । ज्ञान हि. सम्यग्दर्शनसहितमेवायाति तत्पाप्ताौ च कदाचिदपि' 
मिथ्यात्वमध्यगतो भवेतच्रयापि जीव कोठाकोठदिसागरप्रमितिकाछादधिक कर्ंबन्ध न करोति 
“बधेण न बोरलुइ कयावीति” वचनात्‌ । एतदमिप्रायेण नन्दिषेणाधिकारे महानिश्ीथसूत्रे ज्ञानग्रु- 
णोउ्प्रतिपाती कथित' । उत्तराष्ययनेषपि यथोक्त सुई जहा समुत्ता ण णस्सई कयवरम्मि 
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पढियाई । इय जीवोबि सुत्तो ण॒ णस्सह ग्रमोवि संसारे ॥ १ ॥” अत्र वृहत्कल्पगाथा चेयम 
“गीयत्थे केवली चतुब्बिहे पन्नरो त जहा जाणणेय १ कहणेय २ उल्लरागहोसे ३ अणतकायस्म वजणेण 
यथ ४॥” गाधा--“गीयत्यस्स वयणेण विस हालाहल पिवे । अगीयत्यस्थ वयणेण अमयपि न घुटुए। १॥ 
अंग्रीयत्य कुस्तीलिह्िं सप तिविहेण वोमिरे । मुक्खमग्गस्म ते विग्ध पहमि तेणगे जह ।२।” ”कर्त्त मिच्छो 
श्र ताथेस्य शञानिनोषपि अभ्रमादिन । कलादिविकलो योग इतीच्छायोगलक्षणम | १ ।” इति वचन छलित- 
बिस्तरादी ग्रन्थे । हृढकरणवाक्यमालेयम । अव्रावदयकगाथा-“दसणपक्‍्खो सावय चरित्तनट्रेय सदपघम्मे 
ये । दसणचरित्तपकंखों समणे परलोगक खमि । १” “मणेरिवामिजातस्य क्षीणवृत्तेरसशयम । तात्स्थ्यात्त- 
दक्षनत्वाच् समापत्ति प्रकीत्तिता ॥ १॥ ६॥ ७ ॥” 


व्याख्याथंड--//मिथ्यात्वपुलाएक” इस छट्टे तथा “जानाति तत्त्वानि” इस 
सातव इन दोनों शछोकोंको मिलाके व्याख्या करते हैं । ज्ञान गुण जब आता है तब 
सम्यर्दशन सदह्दित ही आता है और उस ज्ञानके प्राप्त दोनेपर जीव कदाचित्‌ मिथ्यात्वके 
वीचमें आजाय तो भी कोटाकोटि सागर प्रमाण काठसे अधिक कमंबन्धन वह जीव 
नहीं करता है, क्योंकि-“जो ज्ञानी है वह कर्मबन्धसे संसारमें कभी नहीं इबता” ऐसा 
वचन है। इसी अमभिप्रायसे महानिशीय संत्नमे मन्दिबेण अधिकारमसे ज्ञान शुण अप्रति- 
पावी कहद्दा है अर्थात्‌ ज्ञान गुण हुए पीछे पुनः उसका प्रतिपात ( अधःपतन ) नहीं दोता 
है । और उत्तराध्ययनभे ऐसा कहा है कि “जैसे सूत्र (तागे) सहित सुई नष्ट नहीं 
दोती ढिन्‍्तु वस्न आदिमे प्रवेश करके पुनन। निकछ आती है, इसी श्रकार सूत्र (ज्ञान) 
सहित जीव भी संसारमें गया हुआ नष्ट नहीं द्ोता हे । १।” यहां यह बृहत्कल्पकी गाथा 
भी दै--“गीतार्थ केवली जाननेवाले, कदनेवाले, रागहंपरद्ित, और अनन्तकायवर्जक इन 
भेदोंसे चार प्रकारके कहे गये हैं. ।” “गीताथके वचनोंसे दाछाहर विषको पीना चाहिये 
और अगीतार्थके बचनोंसे अम्रत भी नहीं पीना चाहिये | १।” “अगीतार्थकुशीलॉका ससगे 
मन, चचन, कायसे छोड़ना चाहिये। क्योंकि, जैसे रास्तेमें चोर विध्तकत्तों होते हैं. बेसे 
वे भी मोक्षमार्गमें विष्नके कर्ता हैं ॥१॥” “शास्रके अथंको करनेकी इच्छावाले प्रमादी 
ज्ञानीके जो फछा आदिसे रदित योग है वही इच्छायोग कदछाता है, यद्द इच्छायोगका 
लक्षण है । ९५” ऐसा वचन छल्ितविस्तर आदि अ्ंथोंमें दे । यह पूर्वोक्त जो वाक्यसमूह 
यहाँ दिया गया है सो इस विषयको पुष्ट करनेके लिये है। यद्टां आवश्यक गाया भी है 
कि--“दर्शनपक्षकों धारण करनेवाला श्रावक दै । यद चारित्रसे नष्ट हे, परन्तु धसमसे आदर 
है । और मुनि दर्शन तथा चारित्र दोनोंके पक्षकों धारण करते हैं. और परछोक अर्थात्‌ 
अग्रिम भवोंका नाश करते हैं अर्थात्‌ उसो भवसे मोक्ष जाते हैं ।१।॥” “शुद्धसत्वकी तरह 
क्षीणबृत्ति जीवके उसमें रहनेपनेसे तथा उसके अंजनपनेसे समापत्ति कद्दी गई है, यह 
कथन निस्सन्देद है ॥॥।१।क्षाआ।” 
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शान हि जीवस्य गुणों विशेषो ज्ञानं भवाब्घेस्तरणे सुपोतः । 
ज्ञानं हिं मि थ्यात्वतमोविनाशे भानुः कृुशानुः पृथुकरंकक्षे ॥८॥॥ 
भावाथे:--ज्ञान जो है वह जीवका विशेष गुण है, ज्ञान संसाररुपी समुद्रके 
विरनेमें उत्तम नौका (अच्छा जद्दाज) हे । ज्ञान सिथ्यात्वरूपी अंधकारको नष्ट करनेमें सूयके 
समान है-। ज्ञान विशाल कमरूपी काषप्टके भस्म करनेमे अग्निके समान है ॥८॥ 
ज्ञान निधानं परम प्रधान ज्ञानं समान न बहुक्रियानिः । 
ज्ञानं महानन्दरसं रहस्यं ज्ञानं पर॑ ब्रह्म जयत्यनन्तम्‌ ॥९॥ 
भावाथ;--ज्ञान सर्वोत्तम खजाना है, ज्ञानही सबसें प्रधान हे, ज्ञान अनेक 
क्रियाओंके समान नहीं है अर्थात्‌ अनेक प्रकारके आचरणोसे भी विशिष्ट ज्ञानद्दी है; 
झ्ञानही सहा आनन्दरूप सुखका देनेचाला रस है, ज्ञानही परमात्माका रहस्य है ओर 
अन्तरद्दित है, ऐसा ज्ञान सर्वोत्तषता करके वत्तंता है ॥ ९॥ 
बाह्माचारपराभ्च बोधरहिता इच्छार्ययोगोद्धताः 
ये केषपि प्रतिसेवनाविधुरितास्ते निन्दिताः शाससे । 
ये तु स्वच्छमतुच्छवाडमयकलाकोशल्यमाबिश्चति 
सार्वोक्तामृतपानसादरधियस्तेभ्यो सुनिभ्यों नसः ॥१०॥ 
भावार्थ+--जो बाह्मकी क्रियाओंमे तत्पर है, ज्ञानकरके रहित हैं, इच्छायोगसे उद्धत 
हैं और श्ञानादिकी सेवनासे रहित है; वे जीव जिनमतमें निन्दित समझे जाते हैं और जो 
झतिनिमेल् तथा विशाल ज्ञानकलाके फौशल्यको धारण करते हैं और सर्वेज्षके वचनरूपी 
अमृतके पीनेमें आदरपूर्वक बुद्धिको धारण करनेवाले हैं, उन मुनियोंकों मेरा नमस्कार है ॥१०॥ 
अथ प्रदास्ति । 
श्रीवोरपट्राधिप तिबेश्र्‌ व सूरिः सुरत्नाह्ििजयों यशस्त्री । 
यस्सिन्समुद्र विविशुः समग्रा विद्यासुनद्यश्च चतुर्देशापि ॥११॥ 
अब भ्न्थकार प्रशस्ति लिखते है । 
इलोकाथ+--श्रीवीरके पट्टके स्वामी, तथा यशके घारक श्रीरत्नविजयजी सरि हुए, 


जिन रत्नविजयजी सूरिरूप ससुद्र्में समस्त चोदह विद्यारूप उत्तम २ नदिय प्रविष्ट थीं 
अथोतव्‌ सब विद्याओंके धारक रत्नविजयजी सूरि हुए ॥ ११॥ 


तत्पट्टोदयशैलूसद्भतरविभिथ्यातमस्त्रासने 

भव्याम्भोरुहभासने सुविपुल॑ ज्ञानाइल़भारं वहच । 
कुग्राहग्रहतारतारकमिलद्दोषाबिलं पुष्कर 

शोभावद्विदधन्व॒भूव विजयाच्ट्रीमत्क्षमाधीश्वरः ॥१२॥ 
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इलोकार्थ+--उन रत्तविजयसूरिजीके पट्टछपी उदयाचलके समागमसे सूर्यके समान, 
और मिथ्वात्वरूपी अंधकारको दूर करनेके छिये तथा भव्यरूपी कमलोंको पफुल्लित 
> करनेके लिये ज्ञानहपी किरणोंके समूहको धारण करनेवाले और खोदे सिद्धान्तकों म्दण 
करनेवाले अच्छे बादीरूप तारोंके संगमसे रात्रिपूणं आकाशको शोभायुक्त करने वाले ऐसे 
श्रीक्षमाविजयजो सूरि हुए ॥ १९॥ 
सदनो निहतः स्वरूपतस्तरसा येन जितः सुराचलः । 
सहसा सहसा सहस्नररुग्विजितः सोस्यतया सुधाकरः ७१३४७ 
चचसा बचसामधोशिता कविताधिः कविरोशवत्तया । 
हरिरेव जितो यशस्विना विंदुषा केन स चोपमीयते युग्मस्‌ । ४१४४ 


इलोकार्थ+--यशके धारक जिन्होंने अपने रूपसे फामदेवकों हराया, गुरुतासे सुमे- 
रुको जीवा, स्वभावसे उत्पन्न तेजसे सूयेको जीवा और सौम्यतासे चंद्रमाको जीता ॥ १३ ॥ 
चचनसे बदस्पतिपनेकों, कवितासे शुक्रको ओर ऐश्वर्यसे इन्द्रकों जीता ऐसे उन आचायोंको 
विद्वान. किसकी उपमा देवे अर्थात्‌ जो उपमा देने योग्य पदार्थ थे उनको तो उन्होंने अपने 
गुणोंसे ही जीत लिया, अब उनको किसकी उपमा दी जावे ॥ १४॥ इन दोनों शछोकोंको 
मिलाके अर्थ किया गया है, इसलिये युग्म है । 

सरस्वती यस्य मुखाप्तिरन्तरा प्रकाशमासादयति प्रभाविनी । 

हिमाद्रिपदद्रहतो निरत्यया सरिदरेवामरलोकपुजिता ॥१५॥ 

इछोकार्थ+--जैसे द्विमाचलछके पद्मद्रइसे देव वथा भनुष्योंसे पूजित गंगानदी निरन्तर 
निकलती हैं, उसी प्रकार जिनके मुखसे प्रभावकी धारक सरस्वती सदा अकट होती 


॥ हे 
५५७४४ यदोयकीतिधेवलेप्टमूतिखिलोकसंपूर्तिमियति नित्यय। 
अनादिगड्भी व जडस्वभावं विहाय वैशद्यमुरीचकार ॥१६॥ 
इल्ोकार्थ:--उज्बल इंष्ट आकारकों धारण करनेवाली जिनकी कीर्ति सदा तीन 
छोकको पूर्ण ( व्याप्त > कर रही है सो यह कीर्ति ऐसी सोद्दती है, मानो अनादि गंगाने 
अपने जड (जरू) स्वभावकों छोडकर, सचेतनता ( निर्मेलता ) को दी,' स्वीकार 
कर छिया दे ॥ १६॥ 
अहो यदीयेन ग्रुणोच्चयेन विहाय संख्यां ववृधे यथास्वस्‌ । 
अतः कणादोक्तगुणेषु दक्षा ग्रुणत्वजाति न तथा चदन्ति ॥१७॥। 
इलोकार्थः--आखश्य है. कि जिनके शुणोका समृह संख्याको छोडकर, इच्छालुसार 


द्रव्यानुयोगतकंणा [ २३९ 


पृद्धिको प्राप्त हो गये | इसीलिये कणादके कह्दे हुए गुणोंमें चतुर जन गुणत्व जातिकों वैसी 
नहीं कहते 'हैं ॥ १७॥ 
यत्कीतिकान्ता व्यभिचारिणीव समुत्सुकेका त्रिदिवंजगास 
तन्ामरस्पशेविशीर्णहारा तस्तार तारोपममौक्तिकंः खस्‌ ॥१८॥॥ 
इलोका्थ:--जिनकी फीर्तिरूपी स्लरी व्यभिचारिणी स्त्रीकी नाई समुत्सुक होकर, 


एकलीही स्वगंमें चली गई च॒हांपर देवोके संसग्गसे दूटे हारबाली होकर, तारोंके समान 
जो मोती है उनसे आकाशको भाच्छादित करती हुई । श्ादा्थे-ये आकाशमे तारे नहीं 


हैं, किन्तु उन आचार्योकी कोर्तिरूप स्रीके दारसेंसे टूटे हुए मोती है ॥ १८॥ 


अहीनो नो&हीनो यदपि चपुषा भुभरजुषा 
तथाप्यास्थे वाणी हसति तच्छेषीति भणनात + 
अतस्त्वादेबाह्मीभणननियमश्चेतसि कृत- 
खिकालस लोव्यस्लिपदमयसन्दर्भविततः ॥१९॥ 
इछोकार्थ:--यद्यपि वे प्रथ्वीको धारण करने रूपगुणसे शोभायमान शरीरसे अहीन 
अर्थात्‌ उत्तम थे, तथापि अहि--इन>अहीन अथौत्‌ शेषनागजी है नहीं थे, और उनके 
मुखमें जो वाणी हे वह शेपी इस नासके कहनेसे शब्द करती है; इसलिये उन्होंने अपने 


भनमें तीन काछ, तीन छोक और वीन रत्नोंको रचनासे प्रसिद्ध ऑकाररूप आदिकी त्रह्मस॑बन्धी 
चाणीके कथन करनेका नियस किया ॥ १५॥ 


स एप गच्छाधिपतिविभाति सुरीश्वरः श्रीविजयाहयारुयः । 
यस्य प्रभावेण च पश्चवमेषपि चतुर्थेभावं॑ समवाप धर्म: ॥२०॥ 
इछोकाथ+--वे उपरोक्त गुणोंके धारक ये गच्छके स्वामी श्रीदयाविजयजी नामक 
सूरीश्वरजी सर्वोत्तम रूपसे प्रकाशमान हो रहे है, जिनके प्रभावसे पंचमकालमें भी धर्स 
तुर्थकालूपनेको प्राप्त हुआ अर्थात्‌ पंचमकालमे भी चतुर्थथार जेसी धर्मोन्नति हुई ॥ २०॥ 
तेरजुग्रहधिया विधिरेष दर्शितो मयि च शात्चसमुत्यः । 
तत्कृते च मयका रचितो४यं ग्रन्थ आगमपदेश्व पुराणेः ॥२१॥ 

' इलोका्थ४--उन श्रीदयाविजयजी सूरीश्वरजीने ही छृपाबुद्धिसे मुझमें शालका ज्ञान 
दर्शाया है (प्रकट किया हे) और इसलिये उन्हींकी असन्नताके लिये प्राचीन सिद्धान्तोंके पदोंसे 
यह (दृब्यातुयोगतर्कणा नामक) भन्थ मैने रचा हे॥ २१॥ 

तद्गच्छपुष्करदिवाकरर श्मितुल्याः 
श्रीभावसागर इति प्रथिताभिधानाः । 


६४० ] श्रीमद्राजचन्द्रजेनशासत्रमाठायाम्‌ 
तदन्तिषच्छीविनितादिवाराँ । 
निधोश्वराः शास्त्रविचारदक्षा: ॥२२॥ हु 
इछोकाथे।--उस गच्छरूपी फकमलको सूर्यक्री किरणके समान श्रीभावसागरजों 


इस नामसे प्रसिद्ध सूरि हुए ओर उनके शिष्य शाखविचारमें चतुर श्रोविनोतसागरजो 
हुए ॥ २२॥ 


हेषां विनेयलेशेत भोजेन रचितोक्तिभिः । 
परस्वात्मप्रबोधार्थ द्रव्यानुयोगतर्कंणा ॥२श॥। 
इति श्रीद्रव्याचुयोगतर्कणाया ऋतिभोज विनिर्मितायां 
समाप्तिसन्द्भौष्यायः पद्चद्‌रा:। 
इछोकार्थ+--उन श्रीविनीततागरजोके तुच्छ शिष्य मुझ्त भोजसागरने परके तबा 
निज्ञके प्रबोधके लिये बचनोंसे इस द्रव्यानुयोगतकणाको निर्मित किया ॥२३॥ 
भ्रीगुरोश्चरणद्वन्द्सरसीरुहसेवया । 
ठाकुरप्रसादविदुषा प्रन्थो5्यं समनुदितः ॥१॥ 
इति श्रीपण्डितठाकुरप्रसादप्रणीतभाषातुवादसमलड्जतायां द्रव्यानुयोगतर्कणायां 
पद्मद्शो5ष्यायायः ॥ १५॥ 
। श॑ भूयात्‌ । 


ओऔमद राजचन्द्र आश्रम, अगास द्वार संचालित 
परमश्रुतप्रभावक-मण्डरू ( श्रीमद्‌ राजचन्द्र जेब भास्त्रमाला ) के 
€ 5 ४2 थों €* सची €% 
प्रकाशित ग्रन्थोंकी सू 
(१) गोम्मटसार--जीवकाण्ड ; 
श्रीनेमिचन्द्रसिद्धान्तचक्रवतिकृत मूल गाथायें, श्रीव्रह्म वारी प खूबचन्द्रजी सिद्धान्तजास्त्री- 


कृत नयी हिन्दीटीका युक्त । अवकी वार पडितजीने धवलकू, जयधवल, महाधवलू और बडी 
सस्कृतटीकाके आधारसे विस्तृत टीका लिखी है। चतुर्थावृत्ति । मूल्य-तौ रुपये । 


(२) स्वामिकात्तिकेयालुग्रेक्षा : 

स्वामिकात्तिकेयकृत मूल गाथाये, श्रीग्ुभचन्द्रकृत वडी सस्कृतटीका, स्थाह्याद महाविद्यालय 
वाराणसीके प्रधानाध्यापक, प कैछाशचन्द्रजी शास्त्रीकृत हिन्दीटीका। अग्रेजी प्रस्तावनायुक्त । 
सम्पादक-डा आ ने उपाध्ये, कोल्हापुर । मूल्य-चौदह रुपये । 


(३) परमात्मप्रकाश और योगसार + 

श्रीयोगीन्दुदेवकृत मूल अपभ्र श-दोहे, श्रीअह्देवकत सस्कृत-टीका व प दौलतरामजी- 
कृत हिन्दी-टीका। विस्तृत अग्नेजी प्रस्तावना और उसके हिन्दीसार सहित । महान अध्यात्म- 
ग्रन्थ। डा आ ने उपाध्येका अमूल्य सम्यादन | नवीतव सस्करण। मूल्य-वा रह रुपये । 


(5 
(४) ज्ञानाणेव ; 
श्रीशुभचन्द्राचायकृत महान योगशास्त्र | सुजानगढ़निवासी प पन्नालालजी वाकलीवालकृत 
हिन्दी अनुवाद सहित । चतुर्थ सुन्दर आवृत्ति । मूल्य-वारह रुपये । 


(५) अवचनसार ६ 

श्रीमत्कुन्दकुन्दाचार्यविरचित ग्रन्थरत्नपर श्रीमदमृतचन्द्राचार्यकृत तत्त्वप्रदीषिका एवं 
श्रीमज्जयसेनाचार्यक्रत तात्पय॑वृत्ति नामक सस्‍्क्ृत टीकाये तथा पाडे हेमराजजी रचित बालाव- 
बोधिती भाषाटीका। डा आ ने उपाध्येकृत अध्ययनपूर्ण अग्रेजी अनुवाद और विद प्रस्तावना 
भादि सहित आकर्षक सम्पादन। तृतोयावृत्ति | मूल्य-पन्द्रह रुपये । 


(६) बहदूद्॒व्यसंग्रह : 5 
आचार नेमिचन्द्रसिद्धातिदिवविरचित मूल गाया, भ्री्रह्मदेवविनिरभित सस्कृतवृत्ति और प 
जवाहरलालशास्त्रीप्रणीत हिन्दी-भाषानुवाद सहित। पड़द्रव्यसप्ततत्त्वस्वरूपवर्णनात्मक उत्तम 
ग्रन्थ । तृतीयावृत्ति । मूल्य-पाच रुपये पचास पैसे । 


(७) पुरुषाथेसिद्धथुपाय + हि 
श्रीअमृतचन्द्रसूरिकृत मूछ इलोक। प टोडरमल्लजी तथा प दौछतरामजीकी दीकाके 


* [२] 


आधार पर स्व॒प नाथूरामजी प्रेमी द्वारा लिखित नवीन हिन्दी टीका सहित । श्रावक-म॒नि- 
धर्मका चित्तस्पर्शी अद्भुत वर्णन । पचमावृत्ति। मूल्य-तीन रुपये पच्चीस पैसे । 


(८) अध्यात्म राजचन्द्र ; है 


श्रीमद्‌ राजचन्द्रके अद्भुत जीवन तथा साहित्यका शोध एवं अनुभवपूर्ण विवेचन डा 
भगवानदास मनसुखभाई म्हेताने गुजरभाषामे क्रिया है। मूल्य-सात रुपये । 


(९) पंचास्तिकाय ; 

श्रीमद्भगवत्कुन्दकुन्दाचायंविरचित अनुपम ग्रन्थराज । आ अमृतचन्द्रसूरिक्ृत “ समयव्याख्या 
एवं आचारये जयसेनकृत “ तात्पर्यवृत्ति,' -- नामक सस्कृत टीकाओसे अछूकृत और पाडे हेम्- 
राजजी-रचित बारहाववोधिनी भाषा-टीकाके आधार पर प. पन्‍नाहालजी वाकलीवालकत 
प्रचलित हिन्दीअनुवाद सहित । तृतीयावृत्ति । मूल्य-सात रुपये। 


(१०) अष्टप्राभृत 4 
श्रीमत्कुन्दकुन्दाचार्यं विरचित मूल गाथाओ पर श्रीरावजीभाई देसाई द्वारा गुजराती 
गद्य-पद्यात्मक भाषान्तर । मोक्षमार्गकी अनुपम भेंट । मूल्य-वो रुपये मात्र । 


(११) भावनावोध--सोक्षमाला : 
श्रीमद्‌ राजचन्द्रकृत। वेराग्यभावता सहित जैनधर्मका यथार्थस्वरूप दिखाने वाले १०८ 
सुन्दर पाठ है। मूल्य-एक रुपया पचास पैसे। 


(१२) स्याद्वाद मंजरी + 
श्रीमल्लिषेणसूरिकृत मूल और श्रीजगदीशचन्द्रजी शास्त्री एम ए, पी-एच डी कृत 
हिन्दी-अनुवाद सहित । न्‍्यायका, अपूर्व ग्रन्थ है। वडी खोजसे लिखे गये १३ परिथिष्ट है। हु 
' मूल्य-दस रुपये । 
(१३) गोम्मट्सार-कर्मकाण्ड : ' 
श्रीनेमिचन्द्रसिद्धान्तचक्रवतिकृत मूल गाथाएँ, स्‍व॒प मनोहरलाछजी श्षास्त्रीकृत सस्कृत- 
छाया और हिन्दीटीका। जैनसिद्धात-म्रन्थ है! तृतीयावृत्ति । ' मूल्य-सात रुपये । 


(१४) इष्ठोपदेश; 

श्रीपूज्यपाद-देवनन्दिआचार्यकृत मूल इलोकू, पडितप्रवर आशाधरकृत सस्कृतटीका, प 
धन्यकुमारजी जैनदशेनाचाय एम ए कृत हिन्दीदीका, स्व बैरिस्टर चम्पत्तरायजीकृत अग्नेजी- 
टीका तथा विभिन्‍न विद्वानों द्वारा रचित हिन्दी, मराठी, गुजराती एवं अग्रेजी पद्मानुवादो 
सहित भाववाही आध्यात्मिक रचना। ह्वितीय नयी आवृत्ति । मूल्य-दो रुपए पचास पंसे। 


(१५) समयसार हि 
- आचार्य श्रीकुल्दकुन्दस्वामी-विरचित महान अध्यात्मग्रन्थ, तीन टीकाओ सहित नयी 
आवृत्ति । “ मूल्य-सोरूह रुपये । 


[३] 


हर 


(१६) लब्धिसार (क्षपणासारगभित) + 

श्रीमन्नेमिचन्द्रसिद्धातचक्रवर्ती-रचित करणानुयोग ग्रन्थ। प॒ प्रवर टोडरमल्लजी कृत बडी 
टीका सहित पुनः छप रहा है। 
(१७) द्रव्याहुयोगतर्कणा : 

श्रीभोजसागरक॒त, अप्राप्य है। पुन सुन्दर सम्पादन सहित छपेगा । 
(१८) न्यायावतार:; 

महान्‌ ताकिक श्री सिद्धसेनदिवाकरकृत मूल इलोक, व श्रीसिद्धषिगणिकी सस्कत टीकाका 
हिन्दी-भाषानुवाद जेनदर्शनाचार्य ५ विजयमूर्ति एम ए ने किया है ' न्यायका सुप्रसिद्ध 
ग्रन्थ है तर मल्य-पाच रुपये । 
(१९) ग्रशमरतिग्रकरण; 


आचाये श्रीमदुमास्वातिविरचित मूल इलोक, श्रीहरिभद्रसूरिकत सस्कतटीका और प 
राजकुमारजी साहित्याचार्य द्वारा सम्पादित सरलहू अर्थ सहित। वैराग्यका बहुत सुन्दर 


ग्रन्थ है। मल्य-छ रुपये । 
(२०) समाष्यतचार्थाधिगमसत्र (मोक्षशा्र) + 

श्रीमत्‌ उमास्वातिकत मल सत्र और स्वोपज्ञभाष्य तथा प खबचन्दजी सिद्धातशास्त्रीकत 
विस्तृत भाषाटीका। तत्त्वोका हृदयग्राह्म गम्भीर विश्लेषण । मूल्य-छः रुपये । 
(२१) सप्तभगीतरंगिणी 


श्रीविमलदासकृत मूल और स्व पडित ठाकुरप्रसादजी शर्मा व्याकरणाचार्यकत भाषाटीका। 
-नव्यन्यायका महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ । अप्राप्य। ( पुन नवीन छपेगा ) 


(२२) इष्ठोपदेश ; 

मात्र अग्रेजी टीका व पद्मानुवाद । मूल्य-पचहत्तर पैसे । 
(२३) परसमात्मग्रकाश 

मात्र अग्रेजी प्रस्तावना व मूल गाथाये। मूल्य-दो रुपये । 
(२४) योगसार: | 

मूल गाथाये और हिन्दीसार। मूल्य-पहचत्तर पैसे । 
(२५) कातिकेयालुप्रक्षा : 

मात्र मूल, पाठान्तर और अग्रेजी प्रस्तावना । मूल्य-दो रुपये पचास पैसे । 


(२६) प्रवचनसार ; 
अग्नेजी प्रस्तावना, प्राकृत मूल, अग्रेजी अनुवाद तथा पाठान्तर सहित । मूल्य-पाच रुपये । 


(२७) उपदेशछाया आत्मसिद्धि) 


श्रीमद्‌ राजचद्रप्रणीत । अप्राप्य । 


(२८) श्रीमद्‌ राजचन्द्र ; 

श्रीमदुके पत्रों व रचनाओका अपूर्व सम्रह । तत्त्वज्ञानपूर्ण महान्‌ ग्रन्थ है | म० गाधीजी 
की महत्त्वपूर्ण प्रस्तावना । 

अधिक मूल्यके ग्रथ मगानेवालोको कमिशन्त दिया जायेंगा। इसके लिए बे हमसे 
पत्रव्यवहार करें। 


श्रीसद्‌ राजचद्र आश्रमकी ओरसे 

€3४ € थ॒ 

प्रकाशत ठढणजराता ग्र॒ल 
१ श्रीमद्‌ राजचन्द्र २ अध्यात्म राजचन्द्र ३ श्रोसमयसार ( सक्षिप्त ) ४ समाधि सोपान 
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त्सव-स्मरणाजलि २३ श्रीमद्‌ रूघुराज स्वामि ( प्रभुश्री ) उपदेशामृत २४ आत्मसिद्धि शास्त्र 
२५, नित्यनियमादि पाठ ( हिन्दी ) २३ अकरयइवे 'रेक्षुटीाव79, 2. जाला 566: २७ 
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आश्रमके गुजराती प्रकाशनोका पृथक्‌ सूचीपत्र मगाइये । सभी ग्रथो पर डाकखर्च अलग 


रहेगा ॥ 


